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हा कापिको ० 
त्र्््भू 
५ 5 
भारत अपने इतिहास के एक बडे सकटकाल से गुजर रहा है। एक 
ओर अंग्रेजी सत्ता भारत से वापस जा रही है, और दूसरी ओर देश से 
विदेशी शासन के तेजी से समाप्त होने पर देश में स्वस्थ छोकतन्‍्त्र का विकास 
नहीं हो रहा है । स्वाघोनता की दहुलीज पर पहुंचने पर हमारी समस्याएं 
और कठिनाइयां बहुत बढ़ गयी है और वे अधिक जटिल हो गयी हैं। देश में 
साम्प्रदायिक विरोध ने भयंकर रूप धारण कर लिया है और दो प्रमुख राज- 
नीतिक दल जिस प्रकार प्रदेशों और केन्द्र मे सरकारें चला रहे हैं उससे तो 
यही प्रतीत होता है कि वे अधिनायकबाद ओर प्रग्ुत्व स्थापना के लिए 
प्रयत्नशील हैं और लोकतन्त्र तथा स्वतन्वता की उन्हें चिन्ता नही है। अतः 
यद्यपि ब्रिटेन के प्रधानमंत्री ने भारत को जून, 948 से पृ्व सत्ता 
हस्तातरित करने का वचन दिया है, तथापि भारत के विचारशील लोगो 
का भविष्य के प्रति आशान्वित होना असम्भव है । 
इस परिस्थिति मे यह स्पष्ट है कि आगे आने वाले महीनों मे हम क्या 
करते हैं, उसका प्रभाव हमारा भविष्य निर्धारित करेगा। अत: आज यह 
आवश्यक है कि हम भारतीय राजनीति का अध्ययन आलोचनात्मक और 
उत्तरदामी ढंग से करें और हमारी भावना कठमुल्लापन और असहनशीलता 
से मुक्त हो । आज की तेजी से बदलती परिस्थिति में विचारों और कार्यों 
की पुरानी आदतें अनुपयोगी हो गयी हैं । कुछ समय पहले जो बातें सार्थक 
और उचित थी वे अब एकदम समयानुकूल नही रह गयी हैं । इस समय हमें 
साहसपूर्दक विना अनुपालक के रूप से कठोरता से विवेकशीर दृष्टिकोण 
अपनाना चाहिए। 
जी लोग राजनीतिक सिद्धान्त और व्यवहार के क्षेत्र में नये रास्तों 
को दूढने की आवश्यकता स्वीकार करते हैं, उन्हें वतंमान पुस्तक में परि- 
भाषित रेडिकल डेमोक्रेटिक पार्टी के स्फूतिदायक विचार और कार्यक्रम 
सार्थक प्रतीत होंगे । आज की राजनीतिक स्थित्ति चाहे जितनी जध्िल और 
भ्रामक हो, यह निविवाद सत्य है कि रेडिकल डेमोक्रेटिक पार्टी ने उसको 
स्पष्टता से देखा है और उसके सम्बन्ध में सही अनुमान किया है। भारत में 
अन्य किसी राजनीतिक विचारधारा की ओर से ऐसा दावा नही किया जा 
सकता है। इस विकासक्रम का अनुमान करने के कारण पार्टी की ओर से 
परिस्थिति का सामना करने का प्रयास किया जा रहा है ! अपने इस प्रयास 


रस 


में साप्य और सापत के सस्यस्प में राजनीतिक सिद्धान्त का बतिपादन हिया 
जो परम्परागत राजनीति के अगकरा होने से शिल्‍्न छोगों को मार्गदर्शन 
और प्रेरणादाग रस होगा । 

भारत मे विभिन्‍न राजनीतिक विधारधाराओं के निष्पश् विधार में 
यह गबमे व टी बाधा हैं हि भारत के मुस्य समालार-पत्री में अलोडतान्पिक 
और अनुदार दृष्टिकोण का प्रभाव हैं। इस बात को समभला चाहिए कि 
भारत के समायार-प्र देश फे प्रमुस पन्‍नातेदों के रबामिस्य में हैं और उनमे 
समायारो जोर विगारों को जिस प्रफार प्रकाशित फ्रिया जाता है उससे 
व्यय्तियत रूप से निर्णय के मार्ग में विश्यामपाती याधा पड़ती है। 
रेडिकल डेमो््रटिक पार्टी के मे 













बागायेकलापंं को समाचार-प्रों में प्रकाशित 
नही किया जाता है और जब कभी कुछ प्रकाशित भी होता है तो बहू प्लॉमक 
और भूठा होता है। 
फामिउम की पराजय से तो मुक्तिदायर प्रभाव आज भारत में अनुभव 
किया जाता है, लेकिन यह कौतुहलपूर्ण है कि रेडिफल डेमोए़ेंटिक पार्टी द्वारा 
युद्ध के सम्बन्ध में जो नीति अपनायी गयी थी उसके सम्बन्ध में अब भी काफी 
अमर प्रकट किया जा रहा है| हितीय महायुद्ध के आरम्भ में भारत के सभी 
राजनीतिक दलों ने चाहे वे दक्षिण पथी थे अथवा वामपंथी, युद्ध का विरोध 
इस आशंका के आधार पर किया था कि युद्ध में व्रिटेन की विजय से ब्रिटिश 
साम्राज्यवाद शनितशारद्ीं बनेगा और भारत की गुलामी की बेड़ियां भजबूत 
होंगी । रेडिकछ डेमोक्रेंटिक पार्टी के सस्थापकों ने इसके विपरीत यह घोषणा 
की थी कि फासिज्म का विरोध करने की ग्रतिक्रिया में ब्रिटिश साम्राज्यवाद 
का समाप्त होना निहित है और सभी ईमानदार लोकतंत्र समर्थकों का यह्‌ 
करत्तेब्य है कि वे इस प्रक्रिया में सहायक बनने के लिए युद्ध प्रयासों का समर्थन 
करें और इस प्रक्रिया में बाघा डालने से फासिज्म मे वे सहायक ही बनेंगे। 
अब यह समझता आसान होना चाहिए क्रि रेडिकल नीति की सत्यता की 
पुष्टि इतिहास ने की है। 938 में ब्रिटिश साम्राज्यवाद जितना शविति- 
शालहली था बह 947 मे उतना शव्तिशाली नहीं रह गया है । इसके विपरीत 
वह समाप्त हो रहा है और भारत का विदेशी शासन भी शीघ्र समाप्त होने 
जा रहा है । फासिस्ट विरोधी युद्ध की परिणति से ही यह सम्भव हो रहा है 
बह भारतीय राष्ट्रवादी नेताओ के दिमश्रमित भ्रयासती का फल नही। युद्ध 
के निर्णायक वर्षो में अकेले रेडिकल छोगो ने स्वतन्त्रता और लोकतन्त्र के लिए 
सथधर्ष किया था । 
रेडिकल डेमोक्रेटिक पार्टी ने युद्ध की समाप्ति पर भारत से विदेशी 
शासन की सम्माष्ति को भविष्यदृप्ठा के रूप में देखा था, लेकिन उसे इस बात 
का अम नही था कि इसके वाद देश में अपने आप सखोकतत्र की स्थापना हो 
जायेगी । रेडिकल डेमोक्रेंटिक पार्टी का यह अनुमान था कि विदेशी शासन 
के समाप्त होने पर राजनीतिक सत्ता जनता के पास नही पहुंचेगी वरत्‌ उच्च 
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है 
वर्गों की शक्तियाली राजनीतिक रकाटिया फटा कई ््फ 
छोकतंत्र के झीने आवरण में अधिनायकवादी शोसेनकी ईवफिप/-ईरि 
समसामयिक अनुभव से यह प्रकट हो रहा है कि भारतीय राजडऑति'में सत्ता 
पाने के लिए लालायित प्रभावशाली शक्तियां लोकतंत्र विरोधी झूठे वायदे 
करने वाली और अधिनायऊवादी प्रद्धत्ति की है। 
यह रेडिकल डेमोक्रेटिक पार्टी के राजनीतिक दृष्टिकोण की सत्यता 
प्रमाणित होने के कारण है कि भारत के करोडो लोगों के भाग्य के प्रति 
चिन्तित लोग जो देश को बडी राजनीतिक पार्टियों के व्यवहार को उचित 
नही मानते हैं, वे रेडिकल पार्टी की नीतियो की और आकपित हो रहे हैं। 
पाठकों को इस पुस्तक में रेडिकल डेमोक्रेटिक पार्टी के उद्देश्यों और आद्शों 
का विस्तृत सर्वेक्षण मिलेगा । पार्टी द्वारा वर्तमान राजनीतिक स्थिति की 
समीक्षा और हमारी समस्याओ को सुलझाने के लिए पार्टी द्वारा प्रस्तावित 
साधनों की ब्याख्या मिलेगी । 
रेडिकल डेमोक्रेटिक पार्टी का तीसरा अखिल भारतीय अधिवेशन 
बम्बई में 26 से 29 दिसम्बर, 946 तक हुआ। इस अधिवेशन का 
सामान्य अधिवेशन से अधिक महत्व है।इस अधिवेशन में उन दार्शनिक 
भौर राजनीतिक पिद्धास्तों का पहली बार प्रतिपादन किया गया है जो 
रैडिकल टेमोक्रेट लोगो के सामाजिक आदर्श और राजनीति मे केवल फूहड़ 
तरीके से सत्ता हथियाने के लिए प्रयत्नशील नही हैं वल्कि जो राजनीति में 
गम्भी रतापूर्वक हिस्सा लेना चाहते है । राजनीति सामाजिक जीवन का 
हिस्सा है अत. राजनीतिक आदर्श और व्यवहार में पारस्परिक सम्बन्ध 
होना चाहिए। इसका महत्व एक दूसरे से ही सम्बन्धित नहीं है वरन्‌ उसका 
सम्बन्ध जीवन भत्ता के समग्र दृष्टिकोण से सम्बन्धित है और उनमे मानव के 
आधारभूत गुणों, समाज में व्यक्त के स्थान और इतिहास तथा विकास क्रम 
पर विभार करना शामिल है। अपने आधारभूत दर्शन को निश्चित करके 
और उसके आदशों और साधनो की व्याख्याओं को समझ करके कोई 
राजनीतिक दल श्रद्धा और विश्वास के साथ आग्रे बढ़ सकता है । आज 
समस्त समसामयिक संसार को ऐसे नये आदर्श की आवश्यकता है, वयोकि 
नये अनुभवों ने विभिन्‍न राजमीत्तिक सिद्धान्तो को अविश्वसनीय बना दिया 
है। छोकतन्त्र, फासिज्म और अधिनायकबादी साम्यवाद बदनाम हो चुके है । 
सदि नया राजनीतिक आदशे स्थापित न किया गया तो ब्तमान शून्य में 
कुटिछ, रहस्थवाद अथवा अवसरवाद ही पनपेगा। ऐसी स्थिति मे रेडिकल 
डेमोक्रेटिक पार्टी ने इस अधिवेशन में रेडिकल छोकतन्त्र के सिद्धान्तो को 
मूर्तरूप प्रदान किया है । 
आश्षा है कि प्रस्तुत पुस्तक मे पाठकों को विचारोत्तेजक और 
प्रेरणादायक सामग्री मिलेगी । - 
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हमारे युग का संकट 


यह भयंकर समय है। में इस बात को शान्तिपूर्वक कह सकता हूं 
लेकिन आप में से बहुतों के लिए उसका अर्थ बहुत महत्वपूर्ण है । पिछले कुछ 
महीनों में आप में से बहुतों ने सडकों पर खून देखा है । आपने देखा कि 
लोगों बी छुरा भौका गया अथवा उन्हें गोली से मार दिया यया । आपने 
देखा कि घवडाहट कया होती है। आप जानते हैं कि जब देनिक जीवन की 
व्यवस्था खत्म हो जाती है और जब सामाजिक व्यवस्था काम करना बन्द 
कर देती है तव कसी हालते होती है । हम एक सामाजिक व्यवस्था को 
नष्ट होता हुआ देस रहे हैं । क्रान्तिकारियो के रूप में हमसे सामाजिक 
व्यवस्था के विनाश का स्वागत करना अपेक्षित है । क्रान्तियाँ विनाश के 
समय शुरू होती है । लेकिन हम ऐसा नही समझते, यह हमारी क्रान्ति की 
मोजना के अनुकुल नहीं है । हम वेसा ही अनुभव करने हैं जैसा नाजियों के 
सत्ता में आने के समय वामपंथी लोगों में वह श्रनुभव किया होगा। 
सीम्प्रदायिकताबाद समाज के लिए एकदम असंगत है । हम जिन चीजों की 
महत्व देते हैं उनसे इसका कुछ भी भम्बन्ध नही है । अन्ततः क्रान्ति फे लिए' 
विनाशकारी होना अवश्यम्भावी नहीं है । हमारे युग से जो क्रान्ति विनाश 
का रूप लेती है उसका अन्त प्रतिक्रिया मे होना असम्मव नहीं है । यह स्पप्ट 
है कि साम्प्रदायिक हिंसा से सेनिक प्रतिक्रिया के शासत को लाने मे सहायता, 
मिलती है । 

४; “वर्षोंसे हम यह तकं देते रहे है कि भारतोय राष्ट्रवाद भे फासिज्म के 
तत्व विद्यमात हैं और यदि उसके हाथ में सत्ता आ जाग्रेगी तो वह तेजी से 
फाप्तिज्म का नगा रूप ग्रहण कर लेगी । में यह कह सकता हूं कि कुछ महीनों 
में ही जब से राष्ट्रवादियों के हाथ में सत्ता आयो है, उनके आचरण से हमारी, 
आशका)स्रही साबित हुई है। जिस सहकारी राज्य का: वायदा किया गया 
था उंसकी थोर प्रगति नही हुई है। इसके विपरीत राष्ट्रीय पूंजीवाद कीः 
आथधिक नीति को अ्रपनाया गया है, औद्योगिक 'थ्मिक बिवाद सम्बन्धी कड़ा 
कोनून 'बेनाये गया और जमीदारी+ व्यवरथा दो खत्म करने के वायेदे.कोः 
पूरा नही किया-गया है। :देक्षिण मीरत में जंहाँ'से मे आ रहा हूँ.वहा मंच" 


7 हू, भा हा 


निषेध, हिन्दी और खादी में घ्यान बेटा हुआ है। हमें अपमे विश्लेषण को 
बदलने की आवश्यकता नही है। भारतीय राष्ट्रवाद, अधिकांश रूप में, बिना 
समभे ही वह ऐसे आधिक निहित स्वार्थों के प्रभाव में है जिसके पिछड़ेपन के 
विचार उसे फाप्तिज्म की ओर ले जाते हैं। साम्प्रदायिक बंटवारे से भी इस 
विश्लेषण में कोई अन्तर नही आता, लेकिन साम्प्रदायिक संघर्ष के स्थान पर 
जो बैकत्पिक विकास हो रहा है उसमें घटनाक्रम में तेजी आ सकती है । 


इस समय जो उपद्रवी संघर्ष हो रहे हैं उनका न होना असम्भव नहीं 
था। ब्रिटिश मत्रिमण्डलीय मिश्न द्वारा प्रस्तुत राज्यों के समूह बनाने की 
योजना से शान्ति-पूर्ण समभौते की सम्भावना थी, जिसे दोनों पारियों ने 
अलग-अलग समय पर कुछ अन्तर से स्वीकार किया था। वास्तव में यदि वे 
शान्ति का समर्थन करना चाहते तो उसी आघार पर अब भी समभोता कर 
सकते है। इस प्रकार के समभौते से वतंमान परिस्थिति में सम्भव स्थायी 
पूँजीवादी व्यवस्था स्थापित हो सकती है। एक तीसरा विकास यह हो सकता 
है कि मुस्लिम लीग वैधानिक विपक्ष की भूमिका का निर्वाह करे और दूसरे 
अल्पसंख्यकों का सहयोग लेने का प्रयास करे । अल्पसख्यकों के हित अबे तक 
लोकतत्न के हिंतों के अनुरूप है और यदि लीग जैसी शक्तिशाली संस्था 
लोकतत्र की ओर बढ़े तो इसे विकास का अच्छा लक्षण कहा जायेगा । जो 
भी हो अल्पसंख्यको के हिंत लोकतत्र के हिंतों का हिस्सा हैं और यदि लीग 
के नेता इस ओर आगे बढें तो अच्छा होगा अन्यथा उसमे गम्भीर दोष 
उमडेंगे। 
भारतीय लोकतत्र में मुस्लिम लीग प्रभावशाली नही होगी और न लग 
सीमाओ में संगठित अल्पसख्यको की अन्य संस्था ही प्रभावशाली हो सकेगी 
क्योंकि मुस्लिम लीग की स्थिति अन्य अल्पसख्यकों से भिन्‍न हैं। मुसलमान 
अपने को अत्पसस्यक से अधिक मानते है। उनका कहना है कि वह एक 
राष्ट्र है। इससे यह प्रकट होता है कि उनके आन्दोलन की आशका वहुसेस्यक 
शासन के भय से अधिक है। उन्हे बहुसंख्यक से भय है, उनकी अधिक 
आबादी, धन-सम्पत्ति और योग्यता-कौशल से भय है। उन्हें दमन की आशंका 
है जो उचित हो सकती है। लीग साधारण मुसलमानों के हितों की अभि- 
व्यक्ति करती है और उनसे हमारी सहानुभूति होनी चाहिए। उनके आन्दोलन 
के पीछे उनकी क्या आकाक्षा है वह अलग वात है। वह केवल उच्च वर्गों क्के 
मुसलमभानो के हितों को व्यक्त करती है जिन्हे अलग राज्य की स्थापना से 
लाभ हो सकता है। यदि उसका देश के विभाजन का लद्ष्य पूरा हो जायेगा तो 
उससे साधारण वर्ग के लोगो की गरीबी बढेगी अर्थात्‌ मुसलमान जनसाधारण, 
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ईन्ध के लल पद 
जो ज्यादातर गरीब हैं, उनकी हालत सराव होगी, जिनसे यर्म शी आडमबरण्ल 3 
और अलग राप्ट्र की स्थापना की चकाचौंध के ओधार पर-विमोज॑न काट. 
समर्थन करने की अपील की जाती है। इस विवाद से सम्प्रदायवादी मुसल- " 
मानों और दूसरे अल्पसंख्यकों वी स्थिति में बहुत अन्तर आ जाता है। अन्य 
अल्पसंख्यकों को केवल अपने हितो की रक्षा की चिन्ता है। अतः उनमे 
समभौता होने की सम्भावना नहीं हैं। मुसलमानों का आन्दोलन वैसा ही 
राष्ट्रवादी है जैसा हिन्दुओं का आन्दोलन है । मुसलमानों का आन्दोलन कम 
फामिस्टवादी है क्योकि मुसलमानों में पूंजीवादी कम विकसित है और 
मुसलमानों की सामाजिक व्यवस्था हिन्दुओं की अपेक्षा कुछ अधिक लोक- 
तात्रिक है। 


मुसलमानों की साम्प्रदायिकता की महत्त्वाकांक्षाएं राष्ट्रीय आन्दोलन 
की भाति हूँ अतः हमारा यह मानना है कि दोनों का एकमत होना असम्भव 
है। पदि उनमें एकमत हो सकता है तो वह ऐसे समझौते से ही सम्भव है 
जैसा कि राज्यों के समूह बनाने की योजना में निहित है । यह योजना 
पैशाचिक नही है जो सम्प्रदायों को लगातार लड़ाती रहे जैंसा कि कम्युनिस्ट 
दोस्तों की ओर से कहा जा रहा है। यह्‌ अथवा इसके अनुरूप योजना के 
आधार पर दोनों सम्प्रदायो मे समझौता हो सकता है और उनके बतंमान 
नेतृत्व में निहित स्वार्थी लोगो की आकाक्षाएं प्रकट होती हैँ। यदि इस 
समझौते को किया गया तो उससे दोषपूर्ण राज्य का ढाँचा बनेगा | इस 
प्रकार का राज्य भारत मे पूंजीवादी विकास की योजना बनाने के अयोग्य 
होगा और उसमे फासिस्ट शासन को प्रभावशाली बनाने की क्षमता नहीं 
होगी । 


कुछ समय से हम भारत की स्थिति का जैसा विश्लेषण करते रहे हैं, 
उसी अर्थ में हम निष्कर्ष पर पहुंचे हैं कि यदि भारतीय पूजीवाद के हाथ में 
सत्ता आयेगी तो वह फासिस्ट अर्थव्यवस्था और राज्य की स्थापना करेगी, 
लेकिन साम्प्रदागरिक विभाजन से उसकी इस प्रकार की क्षमता कम हो 
सकेगी । यह स्पष्ट है कि शासक वर्गों मे विभाजन से उनसे कमजोरी 
आयेगी। पहले भी इससे मत्ता के लिए संधर्ष मे कमजोरी आयी थीं । लेकिन 
जब तक दो सम्प्रदायों में समभौते के रूप के सम्बन्ध में लडाई रहती है तो 
उनमें कमजोरी नही आती है | इस प्रकार के सघ॑ से उनकी शक्ति बढती 
है। हमारे कुछ सदस्यो का कहना है कि मेताओ के व्यवहार से दोनों दलो के 
साधारण लोगो में निराशा बढी है | मुझे भी ऐसी आशा है लेकिन मुझे ऐसे 
सकेत नही दिखाई दे रहे हैं । पिछले साम्प्रदायिक दंगी से पहले प्रतिक्रिया- 





हमारे युग का संकट ॥] 


यादी शक्तियां इतनी मजबूत नहीं थीं। दूसरे देशों के राष्ट्रीय युद्धों में ऐसे 
अनुभव सामने आये थे । सन्‌ 944 में सेनित ने यहू नादा लगाया षा,, 
“मपुदामो के मुद्धों को यर्ण मुर्दों में बदल दो', एस प्रगगर के नारों यो स्यय- 
हारिफ रूप देना बड़ा कठिन होता है । साम्प्रदायिक लड़ाई जितनी तेज द्वोती « 
है उसमे सम्बन्धित जनता भी अपने-अपने पन्न के प्रभाव में अधिक था जाती, 
है। यहू तर्वगंगत है बयोकि ये जानते हैं कि जो जितने समय तक संपर्ष में, 
टिका रहता है बिजय उसी की होती है। मुसलमान जनता को प्रतिगामी- 
हिन्दुओं थी विजय से हानि होगी अतः ये अपने द्वित को छोड़ने के लिए तैयार, 
नहीं होंगे। हिन्दू जनता या दित प्रम संघ में है और, कई पीड़ियों,;मे ये 
राष्ट्रयादी प्रधार मे प्रभावित रहे हैं। उतरा विश्वास है कि सफलता उनके 
हाथ नहीं छगने याली है। 0 न) 

मद बात तब तर सत्य रहेगी जब तक कि हिंसा को नियंत्रित/ससा 
जा राकेगा जिगसे साथाजिक दाघा एकदम नप्ट न हो जाम । जय लोगों वी, 
बड़ी सग्या में हत्याएं होती हैं तो सभी नियंत्रण सत्म हो जाता है; व्यापार 
टप्प हो जाता है और मुरामरी फैसना शुरू हो जाती है। (उस द्गशा, में यदि, 
उस समय तक कुछ लोग बचे तो उनमे भी निराशा होती है ! उनही सीठ़ि: 
तनाव बनाये रसने फी होती है | कमी एक स्थान पर और कमी दुसरे सवाल, 
पर समय-समय पर भगड़े होते रहने हैं और उसऊ़ो उस,स्रीमा,तकः नही मं 
जाया जाता डि सामाजिक ढाया ही नश्ट हो ज़ाय ।ऐसी। स्थिति मैं, 
साम्प्रदायिक ताकतों यय प्रभाव सबसे मजबुत रहता है । .!.« 

साम्प्रदायिक प्रश्न के सम्बन्ध में हमारी तात्कालिक नीति. वहीं है मी. 
समाजवादी आन्दोलनो की परम्पराओं के अनुसार है । हम जनता को पिहू, 
बतलाते हैं कि यह झगड़ा उनका नही है। उनत फून- बहाया जाता है और 
दूसरी ओर के निर्दोप लोगों वय खून तीगरे पक्ष के हिंत में बहामा जाता है ४ 
सभी ,सम्प्रदामों के झान्तिप्रिय लोगो को शान्ति के लिए संगढित किया, जाता; 
चाहिए, जिससे अल्पमस्यक गुंडे जो लड़ते , हैं ,उनुको, और उन को 
उकसाने वालो तथा उन किराये पर लोगों को,- लड़ाते वाले धनी- 
इान्त किया जा सके । यदि एक बार: वहुसख्यरः हगल्तिप्रिय: ज़नृता क्रो 
संगठित कर लिया जाय तो, उनसे सम्बन्धित ;दूस रे; मामलों, में, |म्री-उन्रको- 
सक्रिय किया जा सकता है। मुज़्य वात यद, है क्रि जनठा को-उनके ;तामाह्- 
हितों की ओर आक्ृष्ट किया जाय -और (उन्हे; भा: 
हित्तो को उनके सामने रखा ,जाग्र,। भावनाओं, को लिः 
शान्ति के लिए- तैयार किया- जा;सकता है; यह 7 
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भंलीभाति मालूम है कि अमौर लोग पीछे रहते हैं और गरीव लोगों कौ आगे 
ढेकेल कर्र उनसे अपना मनेसूंदा पूरा केरात है। सामान्य जनता को उसके 
हितों के लिए जाएत करने की काफी गुजाईश है । जैसा कि मैंने कहा, 
साम्प्रदायिक तत्वों को शी प्रता से नियंत्रित करना आसाने नहीं है, लेकिन 
यदि वर्तमान स्थितियां बनी रहती हैं तो अन्ततः इसे करना ही पड़ेगा। 


इसनीति के प्रेतिकूल कॉंग्रेस और लोगें क्रमशः राष्ट्रवोदी और 
पघांमिक भावनाओं की अपील केरके शान्ति स्थापना की यातें करते है। 
लेकिन इसे प्रकार से स्थायी शान्ति होने की सम्भावना नही है । कंम्युनिस्ट 
पार्टी का दृष्टिकोण भी झुछ सास अच्छा नही है। वे दोनों राष्ट्रवादी पार्टियों 
से संघर्ष करने का आह्वान करते हैं । उनका शास्त्रीय वान्याश है--'संगठिते 
होकरे अंग्रेजों से संघर्ष करो ।' वे दोनों पक्षों के सम्पत्तिशाली निहित स्वार्थों 
और राजनीतिक नेताओं से शान्ति की वात नही करते, लेकिन वे इसकी 
जिम्मेदारी अंग्रेजों पर डालते हैं। अतः हमारी अंपील दोनों पाथियो के उन 
समकेदांर लोगों से है। समस्या के हजल॑ के लिए भी यही नीति सही है।'' 
कांग्रेस और लीग के चंधानिक सुझाव एक दूसरे से भिन्न हैं । उनमें से 
कोई भी ठीक नहीं है। उसके प्रतिरोध से अलग, उनसे उत्तेजना बढ़ेगी और 
विभाजन से पाठिस्तान क्षेत्र वी आर्थिक इष्टि से तब तक हानि होगी जब तक 
कि हिन्दुस्तान के तात्कालिक और निरन्तर सहयोग के द्वारा उसे रहू नकर 
दिया जाय | लीग ने जनता को यह बताने से इन्कार कर दिया_है 'कि वह 
पाकिस्तान को लेकर कया करेंगे । इस बात का विश्वास करने का कोई 
कारण नही माछूम होता कि आरम्भ मे वहां की आधिक और राजनीतिक 
व्यवस्था हिन्दुस्तान से भिन्न होगी। वह परम्परागत पूंजीवादी लोकतत्र होगा 
जिसकी जड़ें मजबूत नही होगी और वह स्थायी रूप से प्रतिक्रियावादी अथवा 
सिज्म के रूप मे बदल जायेगा । यद्यपि इस बात की भी 








गतिशील 
सम्भावना है कि लोकतात्रिक और समाजवादी भावनाएं तेजी से फैलें। 


हिर्दुस्तान का भविष्य जैसा कांग्रेस बनाने का प्रस्ताव कर रही है वह अधिक 





समझौता होगा वह कुछ अथो में अधिक सराब होगा । उसकौ आधिक 
व्यवस्था पूजीवादी होगी और केन्द्रीय सरकार के हाथ में इतनी शक्ति नही 
होगी कि पूंजीवाद कुछ भी रचनात्मक कर सकते में सा्थंक हो सके अथवा 
सफलतापूर्बक फासिस्ट ही बन सके । मैं अच्छे उपसंहार की आशा नहीं कर 
सकता और वह हल अधिक दिन नही चलेगा। 
प्रतिक्रियावादी पाट्ियों की ओर से अनिश्चित अथवा निश्चित प्रस्तावों 
के विपरीत हमने अपनी नीतियो को विस्तृत रूप से प्रकाशित किया है जिनसे 
यह स्पष्ट हो जाता है कि यदि सत्ता हमारे पास आयी तो हम उन नीतियों 
को कार्यान्वित करेंगे। म॑ इसके लिए कोई विशेष महत्त्व लेने का दावा तो 
नही करता लेकिन इतना अवश्य कहना चाहूंगा कि राजनीति को उचित रूप 
से चलाने का यह सही रास्ता है और जो राजनीतिक दल जनता को अपनी 
नीतियाँ बिना बताये सत्ता माँग रहे हैँ उनके सम्बन्ध में कुछ सन्देह पैदा हो 
सकता है। यह बात अन्य सभी दलो पर लागू होती है जिनकी मेने चर्चा की 
है और संविधान सभा में क्या होगा, उस पर भी यह लागू होती है। यह बात' 
विशेष रूप से मुझे अपवाद-सी लगती है कि जनमत को जाने बिना संविधान 
सभा अपना काम शुरू करने जा रही है। पाकिस्तान के मसले को छोड़कर 
अन्य किसी विपय में जनता में विचार-विमश्श नहीं हुआ है और यह मसला 
मामूली है। वास्तव में साम्प्रदायिक भागड़ों में उग्र-तिक्रियावादियो की 
शक्ति राजनीतिक दलो और सरकार मे बढ़ी है, उसी भाँति महत्वपूर्ण 
साविधानिक प्रश्नो को नजर अदाज करके निहितस्वार्थी तत्वों के प्रवक्ताओं 
को संविधान मे पुरानी पद्धति के और अनुपयोगी सुकाव संविधान के प्रस्तावों 
को रखने का अवसर प्रदान किया है। 
हमने यह सुभाव दिया था कि सभी प्रमुख विचारघाराओं और पारियों 
की ओर से सविधान का मसविदा तैयार कराके सरकार को उसे जनता के 
सामने रखना चाहिए और उसके सम्बन्ध मे न्यूनतम रूप से प्रचार करा के 
जनमत ग्रहण करना चाहिए। यह राजनीतिद्यास्त्र की पुस्तकों मे संविधान 
सम्बन्धी वणित विवरण के अनुरूप नही है, लेकिन हमे यह याद रखना 
चाहिए कि यह 8वी क्षताब्दी नही है बरन्‌ वीसवी शताब्दी है। फ्रांस में 
कुछ महीनो के भीतर ऐसा ही कुछ होने वाला है। फिर यहाँ ऐसा क्यों नही 
दो सकता ? में समभता हूँ कि सविधान के प्रश्तो के सम्बन्ध मे जिस अरकार 
के समभौते का प्रयास किया जा रहा है, उसका हमे विरोध करना चाहिए । 
मेरा अभिष्राय यह भविष्यवाणी करना नही है कि सविधान सभा जो 
सविधान तंयार करेगी वह स्पप्ट रूप से अ्रतिक्रियावादी होगा। लेकिन मैं 
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बाहवाही घूटता है । हमारे प्रस्तावित संविधान में समी मतदाता अर्था सभी 





पुरोहितवाद को सुरक्षित रसा जाता है। इस सम्बन्ध में भी 
तरीके अपनाये जाने के पक्ष में है 


की है। किसी भी क्षेत्र विशेष की सास्कृतिक विशिष्टता के आधार पर.बहुमत 
के निर्णय के द्वारा उसे अलग किया जा सकता है। इस संरक्षण से अधिक 
राज्य नहीं जायेगा । आपत्तियों के बावजूद हम इस सिद्धाल्त को .सेमर्थत 
करते है। विभाजन और अखण्डता जैसी मामूली बातों को वहुसेस्थक समुदाय 
पूँजीवादी साम्राज्यवादी प्रभाव अथवा भावुकता के आधीर अधिक 
महत्व देता है। यदि विभाजन से साम्प्रदायिक शार््ति प्राप्त की जो संकती है 
तो हमे विश्वास है कि ऐसा सम्भव है, हमे अन्य किसी भी विवेकशीलि 
व्यक्ति को भोंति इसके लिए राजी हो सकते हैं। हंमें पृथक मेंतंदोन का 
सिद्धान्त भी स्वीकार है और उसके द्वारा अधिक प्रंति| बात 
स्वीकार नही की जा सकती । ऐसी दशा में सभी अल्पसेरयक लोगों को यंदि 
वे चाहें तो, निर्वाचित संस्थाओ में पृथक मतदान का अं 
सकता है । हम अल्पसंख्यको के दूसरे संरक्षणों--नौक रियो में, शिक्षा से 
में सरक्षण की मांग का समर्थन केरते है। इंस सम्बन्ध में किसी व्यक्ति की 


स्वतन्त्रता के विरुद्ध भेदभाव नहीं होना चाहिए और 
की रक्षा की व्यवस्था होनी चाहिए। 77 















लेकिन मौछिक इप्टि से हम साम्प्रदायिकतावा 
है। इस समय इसने अन्य सभी बातो को ढक लिय 
की समस्या बोकी रहेगी। यदि सामाजिक परिवः 
कया जाय तो साम्प्रदायिकेतावादे बिना किसों झे कट के समाप्त हो जे। 
हमारा मुख्य काम सामाजिक परिवर्तेन लाना है। 
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>पिद्चले कुछ पच्षों से हमारी कै अमुस् सादिया इस कार्य कै लिए 
>म्भीर कितन किया है ओर बे कुछ हेत्वपूर्ण निष्कर्षों पर पहुंचे हैं। इन 
निष्कय) से हमारे ऊँछ सदस्यों: मे अ। और विरोध है. मुझे 
विश्वास है कि प्राम्रान्यत: उनका स्व) किया गया. है। मे स्वयं अपने संक्ध 
है कि मैने मद दप्टिकोण हे अपनी गे पल भाने के 

सम्बन्ध मे अधिक विच्ा नही किया: है । चेकिन कुछ क्यों प्रमाजवाद) 
नीतियों कर) दिशा में बे बढने के आवश्यकता अनुभव रह है । मुझे 
अचुभव हुआ कि रैंडिकल' डेमोक्रेटिक पार्टी समाजवाद भौर लोकतंत्र 

कैः पैमन्व्य क लिए अयलशील- है तो भे इस वाह $ निकट वा। कामरेड 
रायद्द वावित परत कै संविधान के मसविदार जिसे पृ 
अकाजित किया गया था, देखने के; बाद मेरी आशा की कष्ट हो गयी। के 
उस सब के इस हि से स्वागत किया कि उसमें सो वियत चिद्धान्तोः 
और उद्यर- लोकतंत्र क सिद्धान्त का पेम्मिभरण, है. भर, उप्तें इस बात ९२ 
विशेष ह्प से जोर दिया है कि व्यक्ति त्म्य के रक्ष। के) जाय। जैक 
कामरेड राय को सिखा था कि उनके: ज्हें यह सोचने 

अब किया कि. पानाशाही तरीकों क... पहश्य के 


कि मेरा 


० 


मिन्‍्हें चाहे बच्चे 
लिए भी. अपनाया काका है-डुष्परिणाम ही निकलता / मुझे यह 
अनुमान सहीया। ् २ 





समाजवाद कै विरोधियों का समाजवाद के विरुद्ध यह आक्षेप रहा है कि 
समाजवाद में मानव की इन स्वतंत्रताओं का हनन कर दिया जायेगा | और 
यह दुर्भाग्य की बात है कि जब समाजवाद को पहली बार व्यवहार में लाया 
गया तो समाजवाद के विरोधियों की ऊक्त भविष्यवाणी सही साबित हुई | अब 
हमारे कामरेडों ने यह विचार किया है कि यदि इस देश में समाजवादी 
आन्दोलन को गम्भीरता से चलाना है तो उसे इन आप्षेपों से मुक्त किया 
जाना चाहिए | यह केवल ऊपरी दिखावे की बात नहीं है। वे अपनी बात को 
येनकेन प्रकारेण सिद्ध करने का प्रयास नही कर रहे हैं। वे इस बात की जाँच 
कर रहे हैं कि क्या ऐसा व्यवहा रिक उपाय किया जा सकता है जिसके द्वारा 
समाजवादी नीतियों को इस प्रकार अपनाया जाय जिससे उसकी उन बुराइयो 
से बदनामी हुई है, उन्हें छोड़ा जा सके । यह कहना आसान और साफ है कि 
समाजवाद में उदारवाद के मूल्यों और मर्यादा की रक्षा की जाय । हर व्यक्ति 
ऐसा करता है। जवाहरलाल भी यह बात कहते हैं। प्रश्व है कि क्या ऐसा 
सम्भव है ? हमारे कामरेडों ने सन्‍्तोषपूर्वक कहा है कि ऐसा सम्भव है और 
उन्होने उन उपायों पर काम करना शुरू किया है जिससे इसको व्यवहारिक 
रूप दिया जा सके । कामरेड राय द्वारा प्रस्तुत 'भारत के संविधान का मत" 
विदा' एक ऐसे राज्य के ढाचे को परिभाषित करता है जिसमे राज्य सु 
होगा, उसको व्यवहार में लाया जा सकेगा और उप्तमे समाजवाद और उदार 
लोकतज्न के गुणो को शामिल किया जा सकेगा। जो भी हो, हमारे साथी इस 
समस्या के दुसरे पहलुओ पर भी विचार कर रहे हैं। वे यह दिखाना चाहते 
हैं कि यह नया इष्ठिकोण हमारे उन सिद्धान्तों के अनुकूल है जिन्हें हम अप 
नाते रहे हैं। यह हमारे दर्शन के अनुकूल है लेकिन इसमें उद कथित अकादूव 
सिद्धास्तो को छोड़ा गया है जिन्हे समाजवादी आन्दोलन के बहुत से लोग 
अनिवाये मानते रहे हैं। मैं जहा तक कह सकता हूँ, उसके अनुसार कुछ 
सिद्धान्वो से अलग होना न्‍्यायसंगत है और उनमे से शायद ही कोई बात ऐसी 
है जिसे इस विषय के अब्येता न जानते हों । कुछ लोग मावसंवादी सिद्धान्त 
को अक्षरश: अपनाने पर जोर देते हैं। यह बात कम्युनिस्टो पर लागू होती 
है। लेनिन ने इस बात को स्वीकार किया है कि यदि माक्सवाद के सिद्धास्तो 
के अक्षरद्यः पालन से हटा जायेगा और लोगो को वौद्धिक स्वतंत्रता दी जायेगी 
तो उनका राजनीतिक अनुशासन नष्ट हो जायेगा । कुछ लोग यह सोच सकते 
हैं कि ऐसा खतरा हमारे सामने भी आ सकता है | लेकिन हमारी स्थिति भिन्न 
है और यह भी हो सकता है कि लेनिन ने गलती की हो । यह प्रश्न वास्तव मे 
तथूयों से सम्बन्धित है । यदि तथूय जटिल हों तो सरलीकृत सिद्धास्तों से 
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स्वतबता संबति 
भूट्यवान है। स्वतंत्रता का अपहरण कष्टकारेक माना जाता है कौर इसके 
अपहरण से भरित्र भी नष्ट होता है। स्वतंत्रता का अनुमव स्वेमेय फेल्यो गकारी 
माना जाता है और चरित्र तथा बौद्धिक विकास के लिए उसको उपयोगी माना 
जाता है, अर्थात्‌ वह सबसे बढ़िया भच्छाई है। इस बात में सन्देह नही है कि 
रवतग्रता के सम्बन्ध में वक्तव्य में जो बातें कही - गयी हैं वे सुइ्ढ भाधार पर 
हैं। यदि हम पुराने विचारों के हिमायती हों तो भी हमें स्वतंत्रता पर जोर देना 
चाहिए क्योकि वस्तुगत आधार पर आधुनिक प्रौद्योगिकी फे लिए स्वतंग्रता 
की आवश्यकता है। इस बात का भय फंल्ा हुआ है कि प्रौद्योगिकी के विकास 
से मानव जाति फी गुलामी बढ़ेगी, लेकित यह भय निराधार है। नाजी ब्लोग 
जय संसार भर में अपना निरकुश शासन स्थापित करने- चले थे तो उन्होंने 
जहंदधाजी की, लेकिन ऐसी निरकुशता की स्थापना के बाद उसका हटाना 
असम्भव हो जायेगा । इस प्रकार प्रौद्योगिकी पा विकास हमारे प्रामने चुनाव 
करने की समस्या लाता है कि हम ग्रुलाम संसार चाहते हैं;अववा स्वतंत्र 
ससार चाहते है। अब हमारे सामने वह समय आ गया है जब हमें स्वतंत्रत्ता 
की इस समस्या पर विचार करना चाहिए॥ - नह - क्या 
स्वतंत्रता को व्यवहारिक रूप देते समय भेंधिक गम्भीर प्रेश्न उठेंगे। हम 
इस सिद्धान्त की क्यों चिन्ता करते हैं? इस सम्बन्ध में जो वर्तव्य तैयोर ढिया 
गया है वहूं कीई मखौल नही है । यह सिद्धान्त एक ब्येवहारिक ? संबनीतिक 
है। इस सिद्धान्त से अच्छे इरादो की भयंकर गलती ओर येयार्थ रे 
नेतृत्व का अन्तर स्पष्ट हो जाता है । अन्य पार्टियों में अच्छे इंरोंदों की कमी नहीं 
है लेकिन वे यह नही समभ पा रहे है कि वे बयां कर रहें हैं।। मेंस विश्यो 
है कि हमारी पार्टी दूसरी पार्टियों से इस इ॒प्टि सें संबसे जेच्छी हैं। हमार 
सिद्धान्त केवल हमारे राजनीतिक विचारों की पुष्टि के लिए ही नहीं अली! 
गये है वरन्‌ बह सत्य के आधार पर सही हैं। मुझे विश्वोस है कि यह दोते 
नये सैद्धान्तिक विकास पर भी लागू होती है। दर्शन और सिद्धान्त के अन्य 
लाभ भी हैं। इस नीति से वे लोग भी हमारे प्रेंति' आईपंट होतें' हैं जिनके 
दार्शनिक विचार हमारे विचारो के समान हैं। और यह तथ्य कि हमारे 
दार्शनिक विचार सेद्धांन्तिक आधार पेर हैं इंससे हमारे उत्सोह और निशेचर्य 
को सुदढ़ करते हैं और यह विश्वास होता है कि हमे इनको पूंरों कर सकेंगे 
सिद्धान्त व्यक्तियों को आगे बदने की प्रेरणा देते हैं, यंह धंक्ति बहुँते अधिक है । 
चह क्या वात है जिससे यह शक्ति उत्पन्न होती हे, यह मैं नहीं जानता 
लेकिन में समझता हूँ कि सिद्धान्त जितना व्यापक और विस्तृत होता हैं वह 
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बोगों को संभावित करता है । ध्यों से जब इनक) उप्टि होती है तो 
जड़ा प्रभाव भावनाओं और जोगों क्री पैमभदाती पर पड़ता है। 
चेकिन सिद्धान्त लोग पित और विभाजित है और 
उनमें गा सकता है। ऐसे बहुत्त से लोग है जिनके काश विचार 
हमारे विकास से भिन्न है और उन्हें इस प्रकार प्रशिक्षित ॥ है 
हमारे क्क्रर: ये पथ करते है, ऐसे चोगो को हम अपने विफ्ारो का नही 
बना सकते किन ऐसे योग्य व्यक्ति है ज २५ कर एक्स बातो 
की अपेक्षा मही कर सकते । उनमें के कुछ हमारे राजनीतिक 3» अहेश्यो और 
और नीतियों पहमत है। इससे यह तिस्फप निकबताः 8 कि क्रो 
को दो मिल स्तर) पर अचारित करना चाहिए। हमारी का; है कि हम 
विस्तृत बोर व वेजकर सभी आन्दोततो के पल खोले गी 
और उद्देश्यों के अनुकृक्त *म्वनतम कार्य; प्रायताएं। हम 
अपनी वाट को अधिक पैड बनाका चाहते है भौर्‌ गिक सिद्धान्त 
* करिमावित करके विद छार्यक्रम है। 
यह एक जानी कान तस्वीर 8 | कम्बुजिस्ट टियों 'क) स्थित्ति भ 
अथ ऐसी ही है और हम जानते है | दोहरे स्तर- राजनीति करने के) 
या वरिणति होती है | इसमें ली, छत और गाईकावेत्त) के मिद्धरत 


के वश नुक्ार राजनीति खत बाते साश मित्र होती हैं जिनसे दिनामी ही. 
होती है | विदेशों मे कम्युनिस्ट आन्दीवनों की,विफलता का कारण सोवियत 
संघ में हुआ)! का नहीं है, उनकी विफलता उसके बाप ' सिद्धानतहीक 

कैब सः कार &- चित तर मे केः 





विकाए- ही नही 

परीको के हैई है। और हइ। अकार भनुचित ते अपनाने के: 
धिक अकार के संगठनों को साय: नुश्मासन 

पुंड/न्तिक: मेहता और दैप़री $ 7 पलने कर 
कर 

फेर, भी हमारी 

तर से इस ९ वच सक्के हैं 

रे को. स्प्रष्ट 

क्रिय् कान 

फा्‌ 

के 


है और जो हमारी नीतियों को पूरी तौर से स्वीकार नही करते । हमें कोई 
वात गुप्त नहीं रखनी है। हम आन्दोलन के लिए लोकतन्त्र समर्थकों का 
सहयोग इसलिए नही चाहते कि हम तानाश्याही स्थापित करना चाहते हैं। 
स्वतत्रता के सम्बन्ध में हमारे दृष्टिकोण के आघार पर ही लोकतांधरिक 
आधार पर अन्य लोगों का सहयोग सम्भव है। 
मतभेदों को देखते हुए हम परम्परागत पार्टी से भिन्‍न नये ढंग की पार्टी 
संगठित करना चाहते हैं। हमारा लक्ष्य तानाशाही की स्थापना नही है। इस 
सम्बन्ध मे कुछ विवाद था। मेरा विश्वास है कि कुछ सदस्यों की शिकायत है 
कि नेता श्रव्यवह्ारिक हैं। नेताओं की ओर से पार्टी कार्य को कुशलता से 
चलाने और उसे विकप्तित करने की समस्या को शुद्ध रूप से मनोवेश्ञानिक 
मानने की बात कही जाती है। आलोचकों के अनुसार इसके लिए नियंत्रण 
और अंकुश ज़रूरी है। 
किस वात पर जोर दिया जाय, यह प्रश्न है । मेरा कहना हैकि 
एकदम विना संगठन और बिना अनुशासन के सिद्धान्त की वात करना 
काल्पनिकता माना जायेगा । लेकिन प्रभावकारी और किस सीमा तक 
अनुशासन रखा जाय यह बात अनुभव से जाननी चाहिए । दूघ्ती ओर, मैं 
मह नहीं मानता कि अनुशासन का समर्थन करने वाले लोग इस बात पर 
सवाल नही उठाये गे कि मनोवैज्ञानिक समस्या अधिक आघारमूत है जब न 
कि बडी संस्या में पार्टी के लोग इस नीति के लिए अत्यधिक उत्साही न हैं 
उठें । ऐसी स्थिति में पार्टी नही बन सकेगी और न केवल अनुशासन के वास 
पर उसे बनाया ही जा सकेगा। 
सभी देशों मे कम्युनिस्ट पराध्ियां हैं और उनमे काफी राजनीतिक 
शबित है। अतः यह देखना ठीक होगा कि वे कंसे काम करती हैं ! उरी 
इसके लिए उत्साह कहां से आता है ? प्रथम कम्युनिस्ट पारियों के सदस्यों 
का विश्वास है कि उनका सिद्धान्त सवव्यापक है जो उस्ते कुछ भी करने हे! 
न्यायसंगत मानने का आधार देता है और यह विश्वास उत्पन्‍्न करता हैं कि 
अन्ततोगत्वा विजय उनकी होगी। द्वितीय, वे अपने सिद्धान्त को अन्य सेब 
सिद्धान्तों से सर्वोपरि समभते है। कम्युनिस्टों मे दुसरो की अपेक्षा सर्वोत्तम 
होने की भावना से लोगों पर प्रभाव पडता है और इसी आधार पर अन्य 
समाजवादी पादियो से उनका अन्तर पैदा होता है | तृतीय, उनमे सन्देह की 
गुँजाइश नहीं रहतो क्योकि वे अपने सिद्धान्तों को पूर्ण मानते हैं और उन्ही 
से प्रेरणा लेते हैं। चतुर्थ, उनमें इस बात से उत्साह उत्पन्न होता है किये 
विश्वव्यापी आधार पर एक बडी विरादरी के सदस्य हैं जो समान उद्देश्य 
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पैम्माननीय हैं और इन विच्च जरूरत नही 

हैमें यह नह सोचना  हिए कि कोई इैपरा हमारे लिए विवारो को परिफतन 

करेगा हैमें अपने विचासे को विकसित करने के 

हम अपने नेताओं को मानवता के ऊपर के स्तर का गही मानते: और हम ज्से 
नही मानते, चैकिक >»-- उनकी उपतब्धिये लि अर “यू, 


3 (३ 
हिल ४ + 


ध्ाड्ी 


अनुभव कर सकते हैं। मैं समझता हूँ कि यह बात आप लोगों के लिए उचित रूप 
से गवे की बात है कि नये विचार को एक भारतीय विचारक ने, विकसित 
किया है यद्यपि हम राष्ट्रवाद की निन्‍दा करते रहे हे। हम लोग सस्ते ढंग से 
आक्रमणकारी रवेया नही चाहते हैं लेकिन हमें यह सन्‍्तोष होता चाहिए कि 
हम जब भाक़मण करेंगे वह सही झत्रु पर आक्रमण होगा। सक्षेप्र में, हम॑ 
विवेकपूर्ण कार्यो के स्थान पर अन्य सस्ते विकत्पों।कों स्वीकार नहीं करते ॥ 
हम अपने विचारों और अपने आन्दोलन के सही गुणों से ,शक्ति प्राप्त करते 
हैं। हमारा एक आन्दोलन है ।, उसका समाचार-पत्रों,और प्रचार माध्यमों 
से;बढ-चढ़ कर प्रचार नही है, लेकिन उसकी चर्चा होती है और लोग उसका 
अनुभव करते हैं। मैं बिहार की घटनाओं का ,ज़िक्र उदाहरण के रूप में 
करना चाहता हूँ । हमे उन आदर्शो, पर गव॑ होना ' चाहिए; जिन्हें हमने 
अपनाया है। हमारे आदर्श और विचार विवेक,,ईमानदारी, और ' बौद्धिक 
आधार पर सही है और हमने जो उद्देश्य अपने सामने रखा है ,बह, भ्रामक 
उ्रद्देश्य नहीं है और वह व्यवहारिक रूप मे सबसे अच्छा है। ; , 7 


| 374 ६४ ५ न्‍] ड़ हे बह ०५-४३ है ४५० 
शेदकल देशोत्रोटिक 'पार्टी के बम्दई “में 26 से 30 दिसम्बर, १946 तक हुए 
तौसरे अखिल भारतोम अंधिवेशन के अध्यक्ष पद से फिल्लिप स्प्रैट का अध्यक्षोप भाषण । 
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दे 


रंडिकलवा, 
अधिवेशन का पर्वेक्षण करके कह सकता हैं कि इसके पामने 
जो विषय । अर्थात्‌ रे डकल डमोक्े गी के सिद्धन्तो पर विकार करना 
और उसे देश के सामने मस्तुन करना, उ य॑ के उस्ले गफलता भ्िली है 
और इस अधि का यह हल है | सके द्वार एक' विश्विष्ट 
राजनीतिक इकाई उभर कर जामने आकी है । यह एक सिद्धान्त की 
निश्चित व। । श्रस्तुत बे है जो अन्य हु मिद्धान्तों से भिन्नि है और 
जो पूरी तौर गये जनता के प्रति 
इस ने अन्य सिद्धा- मे िनन्‍य प्रवृत्तियो की 
गयना नही करता ह्‌ रन उन मिद्धासतरी बे 7ह जो व्यवस्थित 
विचार वात्ते थि जनके रा. तिक विन यों का उद्गम होता 
। पहना सिद्धान्त दार जीआद / है। उसके नये सम4क सामने आये 
णो सैद्धान्तिक जप से इसकी और आऊ्ष्छ हए है ॥) वहन से करोगे जो 
पैक भिल्‍ने कार मे इसके. पैमर्थक के फासिज्स को ओर आक्षच्ट 
हीकर इससे अलग हो रहे है; 
सिद्धान्त केम्युनिज्म के है । हम: नद्धान्तो का यहा 
अतिपदन किया है उनसे म्वुनिज्म है +रे द्द जाते $। 
इस सम 'प में काड़ी कुछ कहा जा *। है और कस्तार के 
जाने की आवश्यकता नही है 
। सिद्धन्त गाकीकाद है ; उसके अनु भेस्या के द्प्टि के 
सबसे अधिक / हमने जो नया वित्तार! स्तुत किय। है कह पिछले लो- 
पीन क्यों में सामने आया है । कुछ सोगो का कहना है | रप गाधीयाद के 
अभाव वे जा रे । उसके सनन्‍रेह नही #ि छ समा; » लेफ़ित 
दोनों मे देत्वपृर्ण भी है। 
पष्ताह पृढे कर काग्रेस के अपने गैध्यक्षीय आवक + आनाय॑ 
कैपचाती ने पॉबीकाद को /बुनिक व्यार: पुन की ; उन्होने व्यक्तिगत 
तैजत।, लोफज / बालिक सता/धिकार ह) वि पैकेल्गीऊरण पर. जोर कफ 


और पूजीवाद की आलोचना की । यद्यपि उन्होने कुछ आधुनिक औद्योगिक 
तरीकों को अपनाने पर भी जोर दिया है । हमें इन बातो के विरुद्ध विशेष 
आपत्ति नही है और यदि गांधीबाद की ये वार्ते सही हैं तो हमें उनसे 
विवाद नही है । लेकिन व/स्तविकता में जिस प्रकार गाधीवाद को व्यवहार 
में लाय। जा रहा है उत्तम ऐसा प्रतीत नहीं होता कि गाधीवाद नये रास्ते को 
अपना सकेगा | 


ग्राधीवाद की मूल भावना यह है कि वह औद्योगिकबाद और आधुनिक 
ससार के विरुद्ध है । पचास वर्ष पहले जय गांधी यूरोप और दक्षिण अफ्रीका 
गये थे उम समय अनेक लोगों को भांति उन्होंने औद्योगिकवाद का विरोध 
किया था। लेकिन उन्होंने कैवल परिवतनो, सुधारों की बात नहीं सोची 
जिनसे उसे सहनशीत और उपयोगी बनाया जा सकता । उन्होने उसे पूरी 
तौर से पैशाचिक समक लिया और उसके विरुद्ध अबनी कटु घृथा के कारण 
वे उससे किसी प्रकार के समभौते के लिए राजी नहीं हुए । उनका यह रवेया 
पहले से स्पष्ट था । मनोवैज्ञानिक विश्लेषण से इसके अनेक कारण मालूम 
किए जा सकते हैं । कुछ लोगों का कहना है कि उनके इस रवैये के पीवे 
स्वृतत्रता से भयभीव होने की भावना थी और दूसरे उसका कारण यह बताते 
है कि उनमें 'मातू-निध्ठा” के कारण यह रवैया उत्पन्न हुआ । जो भी कारण 
रहे हों, वे पुरानी व्यवस्था के प्रति निष्ठावान थे और उसते अलग होने की 
बात के सख्त विरोधी थे। वे इसे अपनी ईमानदारी के विरुद्ध मानते थे! 
औद्योगिकवाद को वे एक काल्पनिक पिशाच मानते थे जो अनेक दुराइयों को 
पैदा करता है । वह उससे मयभीत थे और घृणा करते थे। उससे सम्बन्धित 
होने पर उनमें अपराध वोध उत्पन्न होता था । 


इसके परिषामस्वरूप उन्होने एक विस्तृत कार्यक्रम बनाया जिश्मे 
औद्योगिकवाद और आधुनिक संसार से सम्बन्धित सभी बातों को रद कर 
दिया गया । केवल औद्योगिक तरीकों को ही अस्वीकार नहीं किया गया, 
गांधीजी ने अपने अज्ञात अपराध बोध के कारण उन सभी बातों को छोड़ने 
पर जोर दिया जो सामान्य व्यक्ति मे पायी जाती है । मुझे याद है कि एक 
बार महात्मा गाधी जी के सचिव मद्गादिव देसाई ने फ्रांसीसी भापा पढ़ने की 
योजना बनाई । वह अच्छे भाषाबिद्‌ थे और उनमे साहित्यिक योग्यता थी 
यम्भव है वे थीड़े ही समय में फ्रासीसी भाषा अच्छी तरह सील जाते । 
फ्रासीसी भाषा बहुत सुन्दर भाषा है और उसमे समृद्ध साहित्य है जिससे 
उन्हे आनन्द प्राप्त होता । यह भी सम्भव है कि उसे सीसने के बाद वे 


गांधीवाद की ब्रुटियो को रामझ पाते । लेकिन महात्मा ग्राधी जी गे उत्हें 
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गे हत्टि के फ्रां। गगना पप्पू अहंकार 
और सपक यी दीया।॥ बारे महादेक द्ि 
के पत्र व्यवहार को ने मेक; 
आनरद के नही उठ 


परे बात क्यो, अद्ात्मा गांधी यह नहीं 
/ हमें क्रेकक हिन्दी क। सतत 
पीछे उनके दिदय तत के 


गलन की नैतिकका मे ' 
महात्मा मष पते आदत: को पू मे मि। कर चताते रहे 
हैं, <गज़ा पीयर। इपारिणाम ४ फि उमर पूः ये अल ढी ॥$ 
 पग अधिक; में इक जर दिया गया ह ||; पिद्ञन्त 
दारिक परिन्यत हेमेशा नही ३; वे, लेकिन गि-कर्भ 
झ््प मे (३ पि सरुते 8 &' अनुकृत् परित्वितिया 
आने पर उनकी साय किया ज+ यकता ह ॥)| यार के] त्यित्रि आने 
ने देर भी ते: गे सकती 8 दत्मा कधी के जप रभी यह बात चार 
होवी है। यह निर्मित $ हि उनके विकार पूजीवाद का हित सपने करना 
नही है, ॥| उनके भिद्धान्त ऐसे है २) पूजीगादी परम्पस के पोषक है 
और यह है कि दा; अकरीका और भारत मे पूजीवाद्ियो ज्त्या; 
गे गाधोजी के अनुयायी नैना स्वीक| के उनके पुयायी 
हे 
गांधीवाद और रे 


भारत और यूरोप में श्ान्तिवादी पूंजीवादियों की एक लम्बी 
परम्परा है। इसका कारण सम्भवत: यह था कि सामन्तकाल की अराजकता 
में जब शक्तिशाली लोग उनकी लूटपाट करते थे उस समयवे अपने को 
सच्चे-ईमानदार और किसी को दुःख न पहुंचाने वाला प्रचारित करके 
अपनी दान और दया की दवत्ति से अपने पक्ष मे जनमत संगठित करते थे । 


इस समय भी शुद्धतावादी नैतिकता का सम्बन्ध पूंजीवाद से है। 
काल्विन और वेजली के आन्दोलनो की ओर हमारा ध्यान जाता है। पूंजी- 
बादी लोग अपने व्यवसाय के स्वभाव के कारण समाज से कट जाते हैं और 
इससे उनमे पाप-बोध उत्पन्न होता है। इसके साथ ही उन्हें ऐसा आचरण 
करना पडता है जिसकी नतिकता निन्‍दा करती है । इसके फलस्वरूप वह 
अपने पापों के लिए प्रायश्चित की भावना अपनाता है और अपने श्वरीर को 
कष्ट देता है। वह मोटा कपड़ा पहनता है और तख्त पर सोता है और अपने 
भोजन को सीमित करता है तथा इसी प्रकार की अन्य बातें करता है। ऐसा 
करके बह अपना नैतिक सन्तुलन ठीक रसना चाहता है। वह गलत काम 
करके वहुत सा लाभ कमाता है लेकिन वह स्वयं इसका उपभोग नहीं करता 


है 


शुद्धतावाद का दूसरा लाभ यह भी है कि उससे पूंजीवाद लोगों और 
अपने कर्मचारियों को कडी मेहनत करने के लिए प्रेरित करता है और सर 
कम करके वह पूजी जमा करना सम्भव बना देता है और इसमे प्रतिस्पर्दा 
पर आधारित पूजीवाद पनपता है। इन्ही कारणों से और राष्ट्रवाद के कारण 
महात्मा गाधी के उपदेशो का मान भारत के पूंजीवादियों में बहुत अधिक है 
और उनके नेतृत्व वाला आदोलन राष्ट्रीय पूजीवाद से घुलमिल गया है और 
अब उनको अलग करना सम्भव नही लगता । 


इस प्रकार के शुद्धतावादी पूजीवाद के प्रति पिछले वर्षों मे प्रगतिशील 
लोगो के प्रति श्रद्धा थी। जब पूजीवाद युवावस्था मे था तो उसके शुद्धवावादी 
और आदशशंवादी स्वरूप का भौतिक लाभ लोगो को मिलता था। भारत मे 
यद्यपि पूजीवाद युवावस्था मे है तेकिन इसका कोई अपना भविष्य नहीं। 
हमारा विश्वास है कि यहः की स्थिति में शुद्धतावादी सिद्धांत उपयुवत नही है 
और हम उसे अस्वीकार करते है। हमारा विश्वास है कि भ्रूतकाल में चाहे 
शुद्धतावादी पूंजीवाद वी उपयोगिता रही हो लेकिन इस समय आत्मनिग्रह 
और आत्मदभन पर आधारित नैतिकता उपयोगी नही है। सिद्धान्ततः प्रौद्यो- 
गिकी सभी लोगो के लिए जीवनोपयोगी वस्तुओ को उपतब्ध करा सकती है। 
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ऐमो स्थिति में जीवन कया आनरद सेने से बंयित रहने का फोई कारण नहीं 
है। हमारा विश्यास है हि ऐसा किया जाना भाहिए। 
बुर गांधीकादियों की ओर से यह ते दिया जावा है कवि उनके 
मिांत को पूंणीवाद से अलग रखा सागू किया जा समता है। लेकिन 
शुद्धतावाद वो अपनाया जा सकता है चाहे वे आधुनिक प्रौद्योगिकी को अप- 
माना भी रवोकार कर छे। गयाथे तो यह है हि तब गांधीयादी सिद्धात 
पूजीवाद से अलग होने पर अपिए प्रतिक्रियायादी रूप अपना देता है । 
इस बालों को ध्यान में रस फर श्री थ्ीमस्नारायण अग्रवाल द्वारा 
गांधीवादी आधार पर तंयथार भारत के संविधान के मसथिदे पर बिचार 
फरना माहिए। उसके आपार में सो झूतन्‍्त्र पी बात कही गयी है। गांवों से 
निर्याषित पंचायतों की व्यवाया है लेगिन ताल्लुड़ा पचायत में गांव-पायतो 
के सरपंच रसे जायेगे और जिसा पयायत में ताह्गुका पंचायतों के अध्यक्षों 
यो रंसा जायेगा और ऊपर के संगठनों को भी एसी आपार पर गगठित 
किया जायेगा । यह अप्रत्यक्ष चुनाव पी अतियादी प्रक्रिया है और उसके 
आधार पर अनुत्तरदायी और कठोर सरकार यी स्थापना होगी। इसके 
अलावा यह भी पहा गया है कि जन प्रतिनिधियों को उनकी सेयाओ के लिए 
कोई परारिध्रमिक नहीं दिया जायेगा । इसका प्रतिफल यह होगा जि गोव 
प्रचायतों से सेकर ऊपर की समी संस्थाओं में अमीर लोग अथवा सम्पासी 
जायेगे जिरहे अपने भरण-पोषण की व्यवस्था बी कोई चिन्ता नहीं रहती है। 
यह समरत वियार मध्यपुगी हैं । 
ओर अपनी दस घारणा में वह पूर्णतः संगत है। स्वतन्ध्रता, समानता 
और सोवकतन्त्र असम्भव है, यदि आप आधुनिक प्रौद्योगिकी को अस्वीकार 
कर दें । गरीब समाज से जो उपभोवता वस्तुएं होगी उनको हड़पने की 
प्रवृत्ति होगी और बहुगंस्पक लोग जो इन बस्तुओं से बचित रहेंगे उन्हे भाग्य- 
शाली अल्पस ख्यक लोग दवा कर रखेंगे। स्वतन्तता, रामानता और लोकतंत्र 
शिक्षा का स्तर बिना ऊचा किये भी अस्म्भव है लेकिन शिक्षा का प्ररा।र 
पर्चीता है और गेर औद्योगिक समाज में उसकी व्यवस्था नहीं की जा 
राकती । 
इस प्रकार माधीवाद की राभी महत्वपूर्ण बातो से हमारा मतभेद है। 
हम शुद्धतावादी नतिकता स्वीकार नही करते और हम प्रौद्योगिकी और ज्ञान 
के फायदों से भी वंचित रहने के लिए तेयार नही है । हम पूजीवाद और पूर्व- 
पूजीवादी सामाजिक व्यवस्था से बये नहीं है जैसा कि उन्हें गाधीवाद भें 
विकत्प के रूप में स्वीकार किया जाता है । 
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गांवीयाद सभी ओर से प्रतिबन्ध लगाना चाहता है । वह मानव जाति 
को बन्द रखन, चाहता है। राष्ट्रीय सीमाओं में उसे सीमित रसना चाहता 
है और ज्ञान, कला, क्रीडा और जीवन के आनन्द के सभी साधनों से उसे 
वचित रखना चाहता है । हम इन सीमाओ को सोलना चाहते हैं। यही 
कारण है कि हम राष्ट्रवाद के विरुद्ध हैं। हम सभी खिड़कियां खोल कर 
रखना चाहते हैं जिससे ससार भर में बहने वाली हवा हमे मिले। कला, 
ताहित्य, विज्ञान, प्रौद्योगिकी का जो विकास संसार में हो हमें उसका लाभ 
मिले । जनता उन्हे जाने, समझे और उनका लाभ उठाये । 

इस दृष्टि से गांधीवादी दृष्टि रोगग्रस्त है। वह दूषित मानसिकता, 
पाप, भय और हठवादिता तथा आत्मधुणा की भावना से पीड़ित है। हमारे 
विचार स्वस्थ और विवेकशील हैं और अन्त में हमारी ही जीत होनी 
चाहिए। 


रेडिकल डेमोक्रेटिक पार्टी के बग्वई में 26 से 30 दिसम्बर, 7946 ठक हुए 
तीसरे अधिल भारतोय अधिवेशन में फ़िल्िप स्पेट का समापन भाषण । 
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जिन बातों को कल उठाया यय। 
पचार-विमज्ञ के आरमस्थ मे 


नही देते है । इसके 

१रिणामस्वरूप एक क; ईसाई नैंतिकतादादियों की च; 

करने की अवत्ति की निन्‍्दा की है। पे सम्बन्ध मे कु 

ढ्दर >रने की आवश्यकता, रे ५. अकिभू पे 
सिद्धान्तों की व्याख्या करते 

श्रेणियों में विभाजित 

कि जब तक 


की व्यारया आध्यान्मिक रुप रो करना चाहते है। यथाये तो यह है कि 
धामिक बूत्ति के लोग यह स्वीझार करेंगे कि 'समंद भान दि माउट' (मूमा 
को पहाड के शिछ्तर पर प्राप्त धमं-निर्देश ) के बाद नेतिकता के सम्बन्ध में 
गुछ भी नही कहा गया है। जो लोग धामिक परम्परा नही मानते ये भी इस 
कथन से तब तक झगडा नही करेंगे जब तक कि ये कठमुल्तापन न अपना लें। 
यदि ऐसे ईसाई है जो मूसा के उपदेशो के अनुसार आचरण करना 
चाहते है और हमारे साथ उमी आधार पर सहयोग के लिए तैयार हैं तो उनसे 
*ईसा अथबा सवील' की करपनाओ को मानने के सम्बन्ध में हमे कोई आपत्ति 
नही है। अतएय हमे अपना सिद्धान्त स्थिर करते समय इस बात से डरना 
नही चाहिए कि उसे ईसाई नेतिकतावादी भी स्वीकार करने को तत्पर हैं। 
जो लोग अनुचित और अकारण आलोचनाओं से भयभीत रहते हैं वे सत्य के 
उपासक नहीं हो सकते । हमारे विचारों की उनके अपने तो के आधार पर 
वियेचना होनी चाहिए। हमे यह देसना चाहिए कि हमारे सिद्धान्त परस्पर 
विरोधी न हो और उनके गुणों के आधार पर उन्हे सिद्ध किया जा सके। 
दूसरे उसे स्वीकार न करें तो उसकी हमे चिन्ता नही करनी चाहिए। . 
व्यवहारिक दृष्टि से हमे इस वात पर विचार करना चाहिए कि हम 
नये बिचारो, नये आदर्श और नये विश्वास को विकसित करने वी वर्यो 
आवश्यकता है? हम जिन आद्शों को मानते रहे हैं उनके विफल ही जाते 
पर हमे यह अनुभव हुआ है कि पुराने आदक्शों को नवीन परिस्थितियों में 
अपनाया नही जा सकता है। यदि हम अपने पुराने सिद्धान्तो वा ईमानदारी 
से पालन कर सकते तो हमे इस बहस को शुरू करने को जरूरत नद्दी धी। 
मास ने फायरवाख के सिद्धान्तों की जो रामीक्षा की उनसे हमे मार्गदर्शन 
लेना चाहिए । लेकिन हमे अपने अनुभव से यह ज्ञात हुआ है कि एक सौ 
वर्ष पहले प्रतिपादित सिद्धान्त मानव के नये ज्ञान की इृष्टि से अपर्याप्त हो 
चुके है । 
एक अन्य कठिनाई पार्टी के साधारण सदस्यों की ओर से उठायी गयी 
है कि क्या हम नये सिद्धान्तो को स्वीकार करके पार्टी को एक दार्शनिक समाज 
बनाना चाहते है अथवा राजनीतिक पार्टी को बनाये रखना चाहते है। इस 
शका का निवारण सिद्धान्त के राजनीतिक अंश के द्वारा किया जाना चाहिए। 
हम अपनी पार्टी को मिशनरी-सोसाइटी के रूप में नही बदलना चाहते है 
लेकिन हम यह अवश्य कहते है कि जो राजनीतिक लोग वास्तव मे नया संसार 
बनाना चाहते है उनके मार्गदशंन के लिए एक दर्शन होना चाहिए और 
सामाजिक दर्शन में नैतिकता का महत्वपूर्ण स्थान होना चाहिए। कार्ल 


32 साम्यवाद के पार 


मार्क्स ते फायरवास के ग्यारहवें रिद्धान्त की समीक्षा में जो बात कही थी 
उससे हमारा दाग निएर विचार भिन्‍न नहीं है। माक्स में कहा था कि 
दार्णनिकों ने अब तक रासार को व्यास्या करने का प्रयास किया है अब उन्हें 
उसका पुर्नानिर्माण करना चाहिए। अत. कुछ लोगों का यह कहना सही है 
कि हमने जिस दाश नि गिद्धान्त का प्रतिषादन झिया है वह माव्संवाद के 
राजनीतिक सिद्धान्त से अलग हटकर नहीं है। माव्स के कथन से आगे बढ़कर 
हमारा कहना है कि अब तक राजनीति में उचकक्रो और मुसाहिबों का 
बोलवाला था, उनके बजाय दाशंनिक आधार पर विकसित सिद्धान्त 
के मार्ग दर्श न में लोगों को राजनीति करनी चाहिए। एक राजनी तिक पार्टी 
के रूप में हम राजनीतिक संघर्षों मे हिस्सा लेना चाहिए लेकिन हमे अपनी 
राजनोति में अपने दाश निक सिद्धान्ती के अनुसार आचरण करना चाहिए। 
एन सिद्धान्तों को प्रतिपादित करते हुए हम प्रदर्शन, हड़ताल और सशस्त्र 
विद्रोह और पेशेवर क्राम्तिकारियों के क्रियाकलापो का समर्थन नहीं कर 
सकते | सक्रिय राजनीति में काम करने वाले हमारे साथियों को ऐसी राज- 
नीतिक पार्टी के रूप में काम करना है जो हमारे नये प्रतिपादित सिद्धास्तों के 
अनुकूल हों। राजनीतिक पार्टी की स्थापना राजनीतिक कार्य के लिए होती 
है। जिन लोगों को सन्देह है उन्हे लेतिन क। बहू कथन याद रखना चाहिए 
कि कोई भी क्रान्तिकारी कार्य क्रान्तिकारी दर्शन के बिना सम्भव नहीं है । 
आप यह आशका कैसे उठा सकते हैं कि स्पष्ट और सही सिद्धात अपनाकर 
हमारी पार्टी राजनीतिक कार्यकर्लाप करने के योग्य नही रहेगी । 





कठिनाई इस बात से पंदा होती है कि यद्यपि माक्संवांदी राजनीति 
कमोवेश्य हमारा घ्येय है लेकिन माक्संवादी राजनीति और दर्शन के सम्बन्ध 
को नगर अंदाज कर दिया जाता है। मारक्स ने फायरवास के सम्बन्ध में अपना 
सिद्धान्त प्रतिपादित किया, उसके अनुसार उसका राजनीतिक सिद्धान्त और 
उसके व्यवहार का आधार उसका दार्शनिक सिद्धान्त था। श्रमिको की पार्टियां 
तो राजनीतिक क्षेत्र में बहुत बाद मे बनी | हम लोग व्यवहारिक राजनीति 
और दार्शनिक सिद्धास्तों के प्रतिपादन का काम एक साथ कर रहे हैं। जब काल 
मास ने अपने सिद्धान्त बात प्रतिपादन किया उस समय दःस्युनिस्ट पार्टी नही 
थी। आज हम दोनों काम एक साथ कर रहे हैं, नये सिद्धान्त का प्रतिपादन 
कर रहे है और साथ ही उसके आधार पर राजनीति की दीदालें सड़ी कर रहे 
हैं। मावर्स के समय में जो काम पचास वर्ष के अन्तर से किया गया था उसको 
हम साथ-साथ कर रहे हैं। इसलिए कुछ भ्रम है। कोई व्यक्ति दर्शन पर 
विवाद और सशस्त्र क्रान्ति की योजना एक साथ नही चल्ला सकता। इसलिए 
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अधैर्य और तंगनजरी का भय उत्पन्न होता है। हम दर्शन को परिपक्व करने 
के लिए व्यवहारिक राजनीति छोड़ रहे हैं। हम अपने क्रान्तिकारी दर्शन को 
स्पष्ट करना चाहते है जिससे हमारा क्वान्तिक़रारी कार्य अधिक प्रभावशाती 
हो यद्यपि वह दिखावे मे कम आयेगा और उसऊ़ी विफलता की सम्भावना भी 
कम होगी । 


अब में भौतिकवाद के प्रश्न पर विचार करूंगा । हमे उद आर्दोलनों 
और उन लोगो के सहयोग के महत्व को कम नही समभमा चाहिए जो पूरी 
तरह से हमारे दर्शन को स्वीकार नही करते हैं। इसके साथ ही हमें अपने 
दर्शन के सम्बन्ध में अस्पष्टता नही रखनी चाहिए। हमारे देश में ऐसे लोग 
अधिक नही होंगे जी भिन्‍म दर्णन मानते हुए हमारे साथ काम करने के लिए 
तैयार हो। लेकिन यूरोप में ऐसी स्थिति नही है । उदाहरण के लिए युद्धोत्तर 
काल में यूरोप में प्रगतिशील ईसाई आन्दोलन सामने आया है। किसी भी 
देश की राजनीतिक समस्याओ को उन दलों के सहयोग के बिना सुलझाया 
नही जा सकता जो ईसाई होते हुए और ईसाइयत के सिद्धान्तों मे निष्ठा रखें 
हुए भी लोकतात्रिक स्वतंत्रता, सामाजिक न्याय का समर्थन करते हो। ऐसी 
पार्टिया मध्यमवर्गीय है। पूजीवादी सामाजिक व्यवस्था के सप्ट होते से जो 
आर्थिक असन्तुलन और संस्क्ृतिक सकट उत्पन्न हुआ है उसे मध्यम वर्ग हें 
अम पैदा हो गया है। पहले उनमे से कुछ कम्युनिज्म की ओर बर्कष्ट हुए थे, 
बाद मे फासिज्म ते उन्हे पददलित किया क्योकि कम्युनिस्ट आस्दोलन 
सर्वेहारा को मुख्य देवता मान लिया गया था और गैर-ध्वमिक तत्वों के प्रतिं 
वह सहनशील नही था। सामाजिक क्रान्ति के आदर्श के सम्बन्ध मे उसके 
गुणों और बौद्धिक विकास के सम्बन्ध में सन्देह्‌ प्रकट किया गया और 
कम्युनिस्ट पार्टियों मे ऐसे लोगो को गौण स्थान दिया । जो भी हो, युद्ध कार्ले 
के अनुभव के वाद मध्यम वर्ग का फासिज्म से विकर्षण हो गया। इसके साथ 
ही कम्युनिस्टो द्वारा यूरोप की पूजीवादी सारक्तिक मूल्यी की निन्‍दा के कारण 
वे लोग उससे भी विकपित हो गये । वे अपनी सास्कृतिक परम्परा से असहार्ग 
और निराशा के वातावरण का सामना करने की प्रेरणा प्राप्त करते हैं। 
लेकिन पुराने उदारवाद से उन्हे सस्तोप नहीं होता । इसलिए वे आरम्मिकी 
ईमाइयो के सामाजिक न्याय की भावना की ओर आऊक्षष्ठ हो रहे हैं । 

पूजीवादी सामाजिक व्यवस्था का यह्‌ विघटन माक्सवादी व्यवस्था के 
अनुरूप है और इससे सास्कृतिक और आध्यात्मिक सकट की स्थिति पूजीवादी 
अर्थव्यवस्था के नष्ट होने से उत्पन्न हुईं है । माक्सेवादी योजना के अनुसार एक 
हो बात नही हो रही है वह यह है कि पूंजीवादी वर्ग और सर्वेहारा वर्ग का वैसा 
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है। बह जो बारी स्ड्कि के फ्ल्यों के पति एकमिव्स ॥ पजोबादी 
अय॑: में उप्का विर्वास नही रह है, बह शामात्ि न्तिक्) 
अवश्परत, क्रो जय करता है सेकिन ज्प्तः हारा स्व प्रमनद 
नही कर; मध्यम कम के नये प्रायाजक रकतेक # पद 
जीवाई) “पवस्का के विपटन है श्ह्ा का गरवा है परत है 
भपने किरझ होता रह हु, 

अज है ही हो रहा ह। सेड्िक माय; नाम पजीवादी 
व्यवस्था! के. इस 47२ 3 पटन के तत्कीरः नही क) गौर जंग कन्तिकार) 
यकर स्त्फ्न हो गया है ३३ कट्टर मां कद) गे कट के कारण 
या पर रहे है वि गक के के ॥ ग पटना हो रह हैं। 


के आदेश की और किक पढ़ी किया जा सकता । गधु- 
पैक कम्य मानव जाति की प्रांस्कतिकू गो कर चाब॑॥) पक 
प्यों करे हमारे समय की क्ांक्ति के देश॑न के उचित स्थाक व्यय जाना 


चाहिए । अब तक किसी ने सामाजिक क्राति की इस बढती हुई सेना के लिए 
दाशनिक मच प्रस्तुत नही किया है । हमारे सिद्धातों का महत्व इस दृष्दिरर 
है और हम क्राति के नये स्वरूप को तैयार करने का प्रयास कर रहे है, जेस 
कि इस समग्र यूरोप में हो रहा हैं। इस प्रकार एक नये यूरोप का जन्म होग 
और स्वतस्त्रता तथा न्याय के आधार प्र नया संसार बनेगा । 


इन सिद्धातों को भौतिकवादी दर्शन के आधार पर विकसित किया 
गया है । इन सिद्धातो को विकसित करने में अपने योगदान के सम्मन्ध मे में 
यह निश्चित रूप से कह सकता हे कि आधुनिक समय की क्रांति का दर्शन. 
भौतिकवाद दर्शन होना ही सम्भव है। मेरा यह विश्वास मेरे सभी प्रथों में 
पाया जाता है । इसका सम्बन्ध दार्शनिक और वैज्ञानिक है, उध्का राजनीति 
से प्रत्यक्ष सम्बन्ध नही है । इन ग्रंथों को लिखते समय मेरे सामने पार्टी के 
अ्रष्ट सदस्यों के भूत नही थे। में ने यह दिश्वलाने का प्रयास किया है कि मातव 
सभ्यता के विकास के प्रभात काल से सभी दर्शन जिनका विचारो के इतिहात 
भे स्थान है वे सभी भौतिकवादी थे। इसलिए ऐसी कोई वजह नहीं है हि हम 
अपने दा्श निक विश्वासो को गुप्त रखने का प्रयास करं। तेिते अधिक 
उदार दार्शनिक दृष्टिकोण अपनाने का सुझाव इसलिए दिया जा रह है 
जिससे कोई आशका उत्पन्त न हो । भौतिकवाद की व्यास्या वड़े अच्चे ढंग से 
न होने और गलत तरीको से किये जाने के कारण भौतिकवादियों के सम्मन्ध 
भें यह समझा जाता है कि इन लोगो भे नैतिकता नहीं होती, सिद्धांत नही 
होता और उनमे घा्िक कद्टरपन होता है जिससे वे दूसरों वी गर्दन काटने 
के लिए तैयार रहते हैं। इस दृष्टिकोण से भौतिकवाद के प्रति हमारी निप्ठा 
व्यवत करने से आशंका उत्पन्त होती है। यदि हम इसमें सुपार कर ले ता 
आशंका को निर्मूल किया जा सकता है। भौतिकवाद के स्थान पर किसी 
दूसरे शब्द के प्रयोग के प्रश्न पर मै वर्षो से सोचता रहा हूं । सचाई यह हैकि 
इस शब्द का अर्थ असंगत ही गया है। इसके प्रयोग से गलत प्रभाव पडता है 
लेकिन अब तक इसके स्थान पर दूसरा उपयुक्त शब्द मिल नही पाया है। 
'एकास्मबाद', 'प्रकृत्तिवाद' अथवा भौतिक यथार्थवाद” शब्दों पर विदाई 
किया जा सकता है। लेकिन इनो रामभाने के लिए हमे निवन्य लियने वी 
जरूरत पड़ेगी । आरम्भ मे हम और अधिक प्रम ही उत्पन्त करंगे। कम्यु- 
निस्‍्टो फी ओर से कहा जायेगा कि हम ईमानदार नहीं हैं। हम भौतिकवाद 
को छोड़ रहे हैं लेकिन उसे वाहने का साहस नहीं कर रहे हैं। दूसरे लोग 
गोचेंगे कि हम छोग भौतिकवादी हैं लेकिन हमें उसे,स्वीकार करने की हिम्मत 
नही है और हम लोग उनका समर्थन पाने के लिए अ्रामक बातें कर रहे हैं । 
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महत्व होना चाहिए अन्यथा सामाजिक विकास यात्रिक हो जायेगा । उदाह- 
रण के लिए जर्मनी का 'वीमर रिपब्लिक' कसर के शासन की अपेक्षा 
प्रगतिशील था। 'वीमर रिपव्लिक' इसलिए प्रगतिशील थी क्योकि उसने 
मानव आकाक्षाओ को सस्तुष्ट किया था और कंसर के राज्य को सत्म किया 
था। हिटलर ने उन सभी को नप्ट कर दिया और उसके अधीन जर्मनी 
प्रतिगामी हो गया | इसलिए 'स्वतंत्रता की सोज' के स्थान पर “अस्तित्व के 
संधर्ष' को नही रखा जा सकता । 


इस कथन से 'सत्य की खोज' को स्वतंत्रता की खोज' से उत्पन्न 
उदाहरण स्वीकार नही किया जा सकता । स्वतंत्रता मानव का आदेश है 
जवकि 'सत्य' एक आदिभौतिक श्रेणी है। ऐसी स्थिति में एक को दूसरे से 
कंसे मिलाया जा सकता है । स्वतंत्रता की खोज मानव का सोह्वेश्य विकास 
है। अब अस्तित्व का संघर्ष केवल यांत्रिक आधार पर नहीं चल रहा है । 
मानवीय आधार पर उसके लिए प्रकृति पर विजय पाने के लिए सोदरेश्य 
प्रयास किए जा रहे हैं ।॥ मानव का अपने अमानव पूर्वजों से क्या अस्तर है, 
इसे समझता चाहिए। अमानव पुर्व॑ज पर्यावरण से रक्षा के अनुरूप बनाते 
के लिए केवल अपने हाथो का उपयोग करता था। जिस क्षण बस्दर नें डरते 
तोड़ कर उससे फल तोडने की वात मालूम की थी उससे यात्रिक विकतिआम 
समाप्त हो गया और सोद्वैश्यता मानव के आवयविक विकास की गुढ्य वैक्षय 
हो गया । उस क्षण से मानव का प्रकृति पर विजय आाप्त करने का अभियान 
घुरू हो गया और अस्तित्व के संघर्व ने स्वतंत्रता की खोज का रूप ग्रहण कक 
लिया । यह शुरुआत वहुत मामूली थी । हम बीसवी शताब्दी में उसकी 
आधुनिक भ्रीद्योगिकी और प्रकृति पर विजय प्राप्त करने के लिए शक्तिशाली 
औजारो को प्राप्त कर चुके है। मातव ने इन सवका आविष्कार कैवर्ले अपने 
भरितित्व के लिए ही नही चरन्‌ स्वतंत्रता की सोज के लिए किया है। इसलिए 
हम कहते है कि 'सत्य को खोज' 'स्वतत्ता की खोज का परिणाम है। 
विज्ञान 'सत्य की खोज' है और वह मानव की 'स्वतत्रता की खोज का पर 
णाम है। इसलिए हम यह कहते है कि 'सत्य की खोज' मानव की स्वतंत्रता 
की खोज का परिणाम है। मानव के शारीरिक विकास के समय से स्वतत्रता 
की खोज सोहद्देश्य हो गयी और मानव ने प्रकृति पर बिजय प्राप्त करने का 
प्रयास झुरू कर दिया । प्रकृति पर विजय प्राप्त करने के लिए उसका नते 
होना आवश्यक है । इस प्रकार विज्ञान मानव की 'स्व॒तंत्रवा की खोज की 
एक उपज है और विज्ञान से सत्य प्रकट होता है । 

अन्तिम बात यह है कि सत्य ज्ञान का घन परिमाण है। सत्य कया है १ 
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न 3० 


त्य बस्तुगत ययाय॑ के अनुकूल होना चाहिए। वेज्ञानिक-औम “से हमें उस, 
त्र की पूरी तस्वीर नहीं मिलती, जिसका हम अष्यूयन कर 250 हे हें 
में या तो पूरी प्रकृति का ज्ञान होता है अथवा उसके किसी >स॒र- 
सी लिए हम कहते हैं कि सत्य ज्ञान में निहित घन परिमाण है। हमें यह ज्ञान 

फि दो और दो का जीड़ चार होता है । यह सत्य है। आप कोई दो बरतुएं 
गईं और उनमें दो अन्य जोड़े तो उनका फल सर्देव चार होगा । यह अनिवायें 
श्यमान सत्य है। ऐसा सभी परिस्थितियों में होता है। हम कह सकते हैं कि 
तय गणित की करपना है। लेकिन गणित के द्वारा वस्तुओं की नाप की जा 
कती है, अन्यथा उनकी नाप नही हो सकती । यथार्थ सम्बन्धी ववतब्यों की 
गांव प्रत्यक्ष अनुभव के बाहर होने पर उनकी नाप नहीं हो पाती | इस 
कार स्वतंत्रता की जाँच ज्ञान का परिणाम है और ज्ञान का परिमाण सत्य 
है । ज्ञान सर्देव यथार्थ और सत्य से परिचय कराता है। सत्य यथार्थ वा 
पर्याय है अत: ज्ञान ही सत्य है ! दस प्रकार स्वतंत्रता, ज्ञान और रात्य इन 
सभी को दर्शन में एक साथ रसा जा सकता है जिनसे अस्तित्व, भौतिक, 
मानसिक अथवा नैतिक सभी स्वरूपों को जाना जा सपा है। इस प्रकार 
क्या समग्र दर्शन जो द्वेतवाद को खत्म करता है उसमे नैतिकता और प्रश्ृति- 
वाद दोनों को एक साथ रगा जा सकता है । हमारे सिद्धान्त मे इसको ही 
परिभाषित करने का प्रयास किया गया है। सत्य की खोज” स्वतन्त्रता की 
खोज! का प्रतिफल है । इसकी भूमिका शारीरिक विकास क्रम के उद्देश्य 
अस्तित्व के संघर्ष को आगे बढाने में महत्वपूर्ण है। इसके आधार पर सार्ब- 
भौमिक नेंतिक सूरयों को स्वीकार किया जा सकता है। मानव की स्वतन्त्रता 
के उद्देश्य को मानने बाले सामाजिक पु]न्तिर्माण के किसी भी सिद्धान्त और 
व्यवहार से उसका विरोध नहीं है । हमारे दर्शन में, विवेक कोई आधिभौतिक 
करपना नहीं है। उसका सम्बन्ध भौतिक निश्चयवाद से है अतः मानव अनि- 
बाय रूप से विवेकी है । नैतिक आचरण भी किसी अतिमानव अथवा 
आध्यात्मिक निर्देश से संबंधित नहीं है । भौतिक दृष्टि (शारीरिक दृष्टि) से 
यह निश्चित हीता है । मानव से तिक इसलिए है क्योकि वह विवेकी है ! 





एम, के. दास ने जो आशका प्रकट की है उसके सम्बन्ध में कुछ शब्द 
कहने है। उन्होने विचारों की गतिशीलता और सामाजिक विकास की 
प्रक्रिया की समानान्तर रखने के सम्बन्ध में यह शंका प्रकट की है कि इससे 
देधता प्रकट होती है । उनरी यह प्रतीत होता है कि जब हम ऐतिहासिक 
घटना और विचारों के भान्‍्दोलन में अन्तर करते हैं तो उसमे यह द्वैध भावना 
आ जाती है । द्वेघ भावता की गलती को दूर रखने की उनकी चित्ता में हम 
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सब सहभागी हैं। लेकिन हमारे सिद्धान्त में प्रतिपादित दर्शन में दें थ भावना 
नही है । शारीरिऊ प्रक्रिया भौतिक और रसायनिऊ प्रक्रिया होती है और 
अन्ततः परमाणु अयवा विद्यूत क्षेत्र से उनका सम्बन्ध होता है । इस प्रकार 
मानमिक क्रिया का आरम्भ जीवित संसार के भौतिक अस्तित्व से होता है। 
विचार आधिभौतिक रूप से उत्पत्त नही होते जो मानव में कहीं बाहर सी 
डाल दिये जाय और न उनका अस्तित्व मौतिक जगत से अलग होता है। इस 
प्रकार विचारो की उत्पत्ति के सम्यस्ध में हमारे दार्गनिक सिद्धान्त में ईंघता 
नही है। दर्शन के आधार के रूप में हम एकात्मवाद को पमन्द करते हैं 
लेडिन उस्ते जीवन के दृश्यमान बहुसंझ्पक्र घटनाओ पर लागू करना गलन 
होगा । दर्शन के अपे आधारभूत मिद्धान्त को प्रतिपादित करने के सम्बन्ध 
में हमें इतना ही कहना है कि यद्थिव विचार अपने आप विकमित होते हैं 
लेकिन उनऊी उत्पत्ति भौतिक समार की पृष्ठभूमि में होती है | एक बार 
विचार उत्पन्त हो जाने पर उनका अस्तित्व स्वतंत्र हो जाता है। विचारों की 
एक पीढी के बाद भौतिक घटनाओ का प्रवाह बंट जाता है, कहां जा सकता 
है कि मंसार में शारीरिक विकास की प्रक्रिया एक ऊँचे स्तर पर शर्ट होती 
है। उसमें विचारो की गतिशीलता और भौतिक तथ्यों, दोनों का धगावेग 
रहता है। मस्तिष्फ और भौतिक तत्व दोनों एक समान व्छुए हैँ । इस 
प्रकार वे दो वस्तुगत यथार्थ हैं। दे काते ने आधा रास्‍्ताही तय किया | 
उसने भौतिक यथार्थ को स्वीकार किया, लेकिन वह मस्तिव्क औौर भौतिक 
पदार्थों की दो धाराओं को एक पुल वना कर जोड नहीं सका ! उसके वो 
वैज्ञानिक दर्शन मे द्ैधवाद का दूषित प्रभाव आ गया) यदि हैंते डे का 
गम्भी रता से पढें तो हमे यह्‌ प्रतीत होगा कि उसवे द्वैधवा को खरम करने का 
रास्ता दूढ लिया था, लेकिन फांसी की सजा के भय से वह उसे बंतलाने कीं 
साहस नही कर सका । उसने पूरी बात नही कही । उसने केवल इतना कद 
कि पशु मशीन होते हैं। क्या मानव भी पश्चु नही है ?े डे कार्ते इस मश्त को 
टाल गया क्योफि वह इसके विरुद्ध बयान नही दे सकता था । यह वति लोगों 
को नही मालूम है कि उसके एक शिष्य ने अपने गुह के विचार को क्रातिकारी 
परिणति तक पहुचाया । डि ला मैंटरी ने अपनी किताब 'ला हो ते मशीन 
(मानव मशीन) नाम से प्रकाशित की । शारीरिक ज्ञान उस समय तह 
डे का के समय से आगे बढ़ चुका था और उसके आधार पर भनमाते ढंग 
इतवाद का सिद्धान्त अपनाने की बात समाप्त हो गयी थी । 





वैज्ञानिक ज्ञान की सहायता से दर्शन डे कार्ते द्वारा मनमाने ढंग गे 
प्रतिषादित द्वंतवाद के आगे जा सकता है और ऐसा पुल बताया जा सकता 
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है जो मानसिक संसार और भौतिए संसार वी दूरी को समाप्त कर देता है| 
तेकिन वज्ञानिक ज्ञान के उपलब्ध होने के बावजूद दुतव।द का दूषित चक्र 
समाप्त नहीं हुआ, जब तक यह निश्चित नही हो! गया कि एकात्मवाद को 
मासने से दृश्यमान संसार के बहुत से रूपी को अस्वी कार करने की आवश्य- 
कता नदी है। हमने यह दिसाया है कि विचारों के एक बार उत्पन्न होने से 
उनकी स्वतन्त्र सत्ता हो जाती है और वे भौतिक ययार्थ से अलग अपने आप 
विक्तित होते हैं। विचारो के वस्तुगत ययार्थ को अस्वीकार करने से एका- 
स्मबाद सराब होता है । यहां समस्या इस बात की व्याख्या करने की है कि 
विचार भौतिक संगार से अलग रह कर फंसे विकसित होते हैं। हमने इस 
समस्या का निदान दोहरी प्रक्रिया (मानसिक और भौतिक) दोनों की 
उत्पत्ति धारीरिक विश्व से मानी है, उस प्रक्रिया भें सामाजिक विकास और 
दोनों फी समान उत्पत्ति की बात शामिल है। 
इतना कहना द्वी काफी नही है कि सांस्कृतिक और नैतिक पद्धतियां 
केवल आ्िक सम्बन्धों के ऊपरी ढांवे हैं । उनका विकास कंसे होता है इसकी 
व्याख्या करने की जरूरत है । यह घामिक भावना है कि आत्मा भौतिक 
जगद्‌ से अलग होती है, यह ही आध्यात्मिक जीवन को प्रेरित करती है। 
आदर्शावादी दर्शन इस बात की सफाई नहीं देते और इसको रहस्यथवादी बना 
देते हैं। यदि दर्शन को इस प्रकार के अंपकृूष से निकालना है तो विचारों की 
उत्पत्ति के सम्बन्ध में यह्‌ स्त्रीकार करना पढ़ेंगा कि वे भी वस्तुगत रूप से 
गयाथे हैं और उनकी उत्पत्ति भौविक जगत्‌ के भीतर होती है। हमने यही 
काम किया है। 
मह वात हमारे दर्शन का केन्द्र विन्द्र है और दार्शनिक विचारो में इसे 
हमारा योगदान कहा जा सकता है। जब यह विचार पूरी तरह विकसित हो 
जायेगा तो वह एक नये दर्शन का रूप ले लेगा जो न भौतिकवाद होगा और 
न आंदर्शेवाद, जेसा कि अब तक समझा जाता है । जहा तक शास्त्रीय रचना 
का सम्बन्ध है हम आदर्श वाद को अस्वीकार कर चुके हैं । जिस अश तक 
आदशेबाद मानसिक संसार की स्वायतता का दावेदार है, हम उसे मानते है। 
मानव मस्तिष्क की सृजनात्मकता को अस्वीकार किये बिना विचारो के वस्तु- 
गत यथाथे के विरुद्ध आपत्ति नही उठायी जा सकती। एकात्मबाद सख्ती से 
इतिहास पर लागू नहीं किया जा सकता । यदि आप इतिहास को केव 
आधिक इष्टि से देखते हैं तो बहु उसका एक रूप है। इतिहास का अध्ययन 
समस्त मानव विकाप्ष-मान सिक, बौद्धिक और सामाजिक सभी को एक साथ 
मिलाकर करना चाहिए | हमे विचारो और भौतिक घटनाओ की समानान्‍्तर 
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धाराओं को देखना चाहिए। स्थापित आथधिक सम्बन्धों से जोड़ कर जद 
हम एक विचार रखते हैं तो यह उन्हें सिर के वल खड़ा करने के समान है| 
इतिहास का यह अनुभव है कि एक नवीन सामाजिक व्यवस्था के पूर्व उसका 
सिद्धान्त विकसित होता है। नये विचारों से पुराने स्थापित आथिक संबंधों 
को नष्ट करके उनके स्थान पर नये सम्बन्धों को बनाने की प्रेरणा मिलती 
है। काले माक्स मे भी इसको अस्वीकार नहीं किया है । अतः हमे इस सवाल 
का जवाब देना है: किस प्रकार क्रान्तिकारी विचार विकसित होता है ? नई 
व्यवस्था का विचार पुरानी व्यवस्थाओ से उत्पन्न होता है। यह कहने का 
तात्पय यह है कि विचारों का स्वय अपना इतिहास होता है । नये विचार 
अथवा सिद्धान्त की उत्पत्ति और नवीन सामाजिक वर्ग की उत्पत्ति आक- 
स्मिक नही है जो यो ही अपने आप हो जाय । नया सिद्धान्त मानव के 
विकास की आकांक्षा की अभिव्यक्ति है । उसी आकांक्षा के आधार पर 
सामाजिक गतिशीलता उत्पन्न होती है और उसके अनुरूप तया वर्ग पंदा 
होता है जो नये सिद्धान्त का औचित्य स्वीकार करके उसको कार्य रुप मे 

लाने के लिए आगे बढ़ता है । 


ः अप्दई में रेडिक्स डेसोक्रटिक पार्टो के सीसरे अधिप्त भारतीय अधिवेशन में 28 
इमम्बर, 947 को दिया गया एस. एन. राय का भाषण | 
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भौतिकवाद और कट्टर मार््सवाद 


सिद्धान्त का यह अंश उसके अमूर्त विचारों से है, इसके सम्बन्ध में तके- 
संगतता की जाँच तकों के आधार पर की जानी चाहिए । दूसरे हिस्से में एक 
काल्पनिक भाग की व्याख्या की गमी है। 'कस्पना' से लोगों को यू आती है, हमें 
इस शब्द का प्रयोग नही करना चाहिए । लेकिन हमे इसके सम्बन्ध में स्पष्ट 
होना चाहिए कि कोई उसके भावी स्वरूप को निश्चित रूप से प्रकट नही कर 
सकता । इतिहास की आशिक व्यास्या करने वाले कुछ लोग भविष्यवाणी 
करने का दांवा करते है कि भविष्य मे मानव जाति का क्या रूप होगा । मानव 
जाति की जन्मकुण्डली वनाने के इस तरीके के विरुद्ध मैं गम्भीर चेतावनी 
देना चाहता हू । आधुनिक युग के अनुभवों ने इसकी अविश्वसनीय सिद्ध कर 
दिया है। मानव जाति के भविध्य के सम्बन्ध मे मोटे अनुमान से अधिक उसके 
आवी स्वरूप को निश्चित करता मानव की विचार शक्ति से परेहे और 
भविष्य की सभी कल्पनाएं काल्पनिक ही कही जायेंगी । 
हम अपनी राजनीतिक कारंबाइयों के सम्बन्ध में कोई काल्पनिक चित्र 
नही बनाना चाहते हैं। सिद्धान्त पश्र के आगे के भाग में रेंडिकल डेमोक्रेटिक 
पार्टी के ढांचे और रेडिकल डेमोक्रेटिक समाज की मोटी तस्वीर प्रस्तुत करने 
का प्रयास किया गया है | इस सम्बन्ध में जो भी बातें लिखी गयी हैं वे प्रयोग 
के लिए हैं और कुछ बातीं को माना गया है अतः अनुभव के आधार पर उन्हे 
बदला जा सकता है और उनको नया रूप दिया जा सकता है। लेकिन 
सिद्धान्त के इस अंश के सही अथवा गलत होने के संबंध में सैद्धान्तिक रूप से 
विचार किया जाना चाहिए । इनके द्वारा हम कैवत विचार के आधार पर 
ऐसे सिद्धान्त का प्रतिपादन करने का प्रयास कर रहे हैं जो स्थान और समय 
की सीमाओ से आगे हो और जिनकों तक के द्वारा प्रतिपादित किया जा सके । 
इसके लिए 'प्रयोगात्मक' शब्द के उपयोग करने को आवश्यकता नही है। 
विचार जगत्‌ मे गणितीय निश्चितता के साथ तार्किक आधार पर निष्कर्ष 
निकाला जा सकता है। विचारों की ताकिकता के सम्बन्ध मे परीक्षा की जा 
सकती है और यदि उनकी ताकिकता सिद्ध हो जाय तो उसके निष्कर्ष हमारे 
लिए वैध होंगे, केवल प्रयोग के लिए ही नही, वरन्‌ उनके आधार पर हम 


उन्हे अस्तिम रूप से स्वीकार कर सकते हैं, शर्त यह है कि उनके तरीकों की 
प्रक्रिया भ्रामक न हो और निष्कर्पो में परस्पर प्रात्मविरोध न हो । 
सिद्धान्त के इस अंश के सम्बन्ध में दो आपत्तिया उठायी गयी हैं और 
दोनों आधारभूत है। पहली आपत्ति आदशंवाद और भौतिकवाद के सम्बन्ध 
की है, भौतिक और सामाजिक-ऐतिहासिक प्रक्रिया और विचारों की गति- 
शीलता के सम्बन्ध में है। इस सम्बन्ध में, अपने पहले भाषण में में जो 
कुछ कह चुका हूं उससे कुछ अधिक कहना सम्भव नही है। यदि इस मामले 
में अब भी कुछ भ्रम है तो उसका कारण इष्टिकोण का अन्तर कहा जा सकता 
है । हम अपनी ही छाया से भाग नही सकते हैं । हमारी शिक्षा खास तरह से 
हुई है और उसके विचार हमारे अन्तर मन को मथते रहते हैं। एक क्षण के 
लिए, समस्या यह है कि में जिस दृष्टिकोण से समस्या का एक निदान उप- 
स्थित करता हूँ वह दूसरे दृष्टिकोण को मानने वाले लोगो को स्वीकार नही 
होता है। चाहे वे स्वय इसके प्रति सजग न हों । वे इस समस्या को घबडाने 
वाली समस्या मान लेते है अथवा उन्हे निदान से सम्तोष नही होता है! अल्यवा 
इस पर बहस की आवश्यकता ही नही रहती । 
अब मैं मौलिक प्रशनो पर आता हूं । हमें समस्या के सम्बस्य में अपने 
दृष्टिकोणों के सम्बन्ध में अपने विचारों को देखना पड़ेगा। हमारे इछ की 
रेड अब तक कट्टर मार्क्सवादियों की व्याख्या के अनुसार भौतिकवाद को 
स्वीकार करते हैं। उनके अनुसार शास्त्र में जो लिखा है वही अन्तिम सं 
है। इन सिद्धान्तो मे कुछ ऐसी बातो का समावेश है जिनको भौतिकवादी 
इष्टिकोण को कठमुल्लेपन से अपनाकर सगत सिद्ध नही किया जा सकता। 
मैं स्वयं भौतिकवादी दर्शन की सुदढ शिला पर सड़ा हूं । लिकित भौतिकवादी 
दर्शन क्या है ? ऐसा प्रतीत होता है कि भौतिकवादी दर्शन में कुछ मत 
हैं। मेरे विचार से भोतिकवादी दर्शन और आधिक निश्चयवाद एक समान 
नही है। आधथिक विश्चयवाद ऐसे समाज में भी लागू हो सऊता है जो सामा- 
जिक विकास के सभी स्वरूपो की व्याख्या न करता हो । भौतिकवाद एक 
अखिल विश्व का दर्जन है जो प्रकृति के सभी क्रियाकलापो की समीक्षा करता 
है जिसमे समाज भी शामिल है। मैं इस वात को कुछ दूरी तक स्पष्ट कर 
चुका हूँ । अब मुझे इतना ही कहना है कि जब तक आप लोगों में से कुछ 
अथवा कोई व्यक्ति यह कहने पर जोर नही देता है कि इतिहास की आधिक 
व्याख्या के तरोके की भौ तिऊवादी दर्ग न मानना चाहिए तब इस सिद्धान्त मे 
कोई मौलिक गलती नहीं है । इस सिद्धान्त में विचारों वी यतिशीलता और 
सामाजिक-ऐतिहामिक विकास के इन्द्वात्मए स्वरूप दोनों को मिलाने का 
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प्रयास किया गया है। में इस पर समभौता करते की अपील कछंगा ॥ यदि 
हम यह स्वीकार कर लें कि विभिन्‍न समय में बदलते हुए आधिक सम्बन्धो 
के आधार पर विचार केवल ऊपरी ढांचा मात्र हैं तो हम वाकी बातों पर भी 
समान निष्कर्षों पर नहीं पहुंच सकते हैं। हमारा दर्शन इसी इप्टि से भौति- 
कंवादी दर्शन से भिगन है और इसी आधार पर कट्टर मावसे वाद से हमारा 
मतभेद है । विस्तृत, तकंसंगत, निरन्तर दर्शन के रूप में मौतिकवाद वस्तुगत 
सयाद को अस्वीकार नही करता है कयोकि उनकी उत्पत्ति भौतिक जगत्‌ से 
सिद्ध की जा सकती है। यदि विचार केवल बदलते हुए आर्थिक सम्पन्धों के 
सहायक उत्पादन नही हैं तो उनका अपना भी इतिहास होना चाहिए । हम इसी 
बात को विचारों की गतिशोलता कहते हैं, वर्योकि समस्त इतिहास में नये 
विचारों ने नये कार्यकलाथों की प्रेरणा दी जिनसे इतिहास में नये अध्याय 
जुड़े हैं। 
यह सूकाव जाया है कि हम अपने सिद्धान्त में 'भौतिकवाद' शब्द का 
प्रयोग न करें । इसका बया अर्थ है? इसका यहो अर्थ होगा कि हम जो कुछ 
कहे रहे हैं वह भौतिकवाद के अनुकुल नहीं है अथवा हमे अपने दर्शन से 
भौतिकवाद को विकाल देना चाहिए । यदि यही आशय है तो उसे साफ तौर 
से कहना चाहिए। आप लोगो में कुछ ऐसे लोग हो सकते हैं जो महू समझते 
हैं कि 'भोतिकवाद' का प्रयोग करने से हमारे विरुद्ध बिता विचार पक्षपात 
किया जायेगा। स्पष्ट है कि हम में से कुछ लोग भौतिकवाद के सम्बन्ध में 
गलतफहमी के शिकार हैं। भौतिकवादी दर्शन में जैसा कि में उसे समझा हूं 
यह बात निहित नहीं है कि विचारों का अपना स्वतंत्र अस्तित्व नहीं है। 
हम मानव जाति की उत्पत्ति के समय से ताकिक श्रक्रिया और विचारों के 
विकास का सम्बन्ध देख सकते हैं और सामाजिक आन्दोलनों से उनको 
सम्बन्धित करने की आवश्यकता अनिवार्य नही है। में इस इष्हिकोण को 
अस्वीकार करता हूं कि नेतिक मुल्य, सांस्कृतिक ढांचे और विचारों के आंदी- 
लत केबल स्थापित आर्थिक सम्बन्धों के आधार पर विकसित ऊपरी ढाचे 
मात्र हैं। यह कह) जा चुका हैं कि विचारो और ऐतिहासिक घटना-क्रम में 
सम्बन्ध स्थापित किया जा सकता है। हां, ऐसा उलटे तरीके से हो सकता है, 
माकसंवादी अर्थ में नही । यदि आप इस सम्बन्ध में यह मान लें कि विचारों 
भें कारक बनने की शक्ति है तो इतिहास की आधिक व्याख्या अलग हो जाती 
हैं। इन सिद्धान्तो में यह साफ तौर से स्वीकार किया गया है कि विचारों के 
आन्दोलनो और सामाजिक गतिशीतता में सम्बन्ध है । 
हि ऐसा प्रतीत होता है कि आप लोग इस बात से आतंकित हैं. कि आपको 
आदशेवादी कहा जायेगा। हमें सत्य को, जहां से भो वह मिले, स्वीकार 
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करने में गंकोल नही करना चाहिए और उसके भाधार पर विचार और कार्य 
करना चाहिए, यदि हम अपने को वेशञानिक और दार्शनिक मानते हैं। मैं 
समझता हू कि हम सत्य और ने तिकता के सापेक्षवादी धव्टिकोण को अस्वी- 
कार करते हैं अन्यथा राजनीतिक सिद्धान्त और कार्यपद्धति के नये सिद्धान्त 
विकसित करने के लिए इस सब परिश्रम की आवश्यकता नहीं थी । 
आदर्णयाद के भय के सम्बन्ध में जो आप में से कुछ लोगों को पीड़ित 
कर रहा है, मुझे फुछ भौर कहना है । एक वार फिर मैं यहू कहना चाहता 
हूं कि में पक्के तौर से, बिना किसी मिलावट के दाश्शेनिक रूप से भौतिकवादी 
हूं। मेरा मत है कि भौतिकवाद ही अकेला सम्भव दर्शन है और सभी अन्य 
दर्शन हमको भौतिक जगत के बाहर ले जाते हैं और रहस्य तथा आध्यात्मिक 
जगत्‌ में ले जाते हैं जिसका शासक ईश्वर है। इस वात में कोई अन्तर नहीं 
पड़ता कि सुष्टि शून्य की उत्पत्ति है और उसकी कल्पना गणितीय आधार पर 
की जाय तो एक स्वयं अन्तविरोध है अथवा उसे मानव आकार के ईश्वर की 
कल्पना अथवा बहुदेववाद अथवा अन्य किसी ढंग से ईश्वर की कल्पना का 
आधुनिक मानव का प्रयास हो, उन सभी का यही परिणाम निकलता हैकि 
इन विचारों से मानव की स्वतंत्रता नष्ट हो जाती है | यदि दर्शन केवल 
मनुष्य के अस्तित्व और उसके अनुरूप परिवर्तन की समीक्षा करना है और 
बह हम लोगों को भाग्य के पजे से मुक्त नही कर सकता तो फिर सामान्य 
घा्िक भावना को स्वीकार करके सन्तुप्ट क्यो नहीं हुआ जा सकता। 
भौतिकवाद को छोड़कर सभी आध्यात्मिक दर्शन गंर-ईमानदार घर्म हैं जो 
घामिकता को पिछले दरवाजे से लाना चाहते हैं। ्ायद उनके प्रतिपादक 
लोग यह अनुभव नही करते लेकिन इससे उनकी बौद्धिक कलावाजी का 
महत्व नही बदल जाता। और यदि वे उसका सही महत्व समभ लें और 
बौद्धिक ईमानदारी अपना लें तो सभी गँर-भौतिकवादी अथवा भौतिकवाद 
विरोधी दर्शन मानने वाले कांट के महत्वपूर्ण कषन को दोहरायेंगे--दर्शन 
ऐसे स्थान पर पहुचता है जहा उसे विश्वास के लिए स्थान छोड़ देना 
चाहिए ।' सम्भवत्त: काट में बौद्धिक ईमानदारी थी और काट को यहां तक 
भोतिकवादी माना जा सकता है जो अपने दर्शन से भी अलग हो जाता है। 


पक्षपात से अलग भोतिकवाद अपने उन कट्टर हिमायतियों के कारण 
चदनाम हुआ है जो स्वय दाशंनिक रूप से सोचने के अयोग्य है वयोकि वे 
मानव की आत्मा के सर्वोच्च महत्व को समभ नही पाते है। 'मानव” शब्द 
पर विशेष रूप से ध्यान देने की आवश्यकता है। वे लोग मानव मस्तिष्क की 
मृजनात्मकता को अस्वीकार करते हैं। भौतिकवाद को कट्टरपंथी कठमु- 
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ए ज्ञान के अनुकूल बनाया जाना चाहिए । भौतिकवाद से मनोविज्ञान की 
पैर उसे आगे बढ़ना चाहिए। यदि सभी विचारश्षील मस्तिष्क वाले 
पवितयो की उसमें निष्ठा उत्पन्न करनी है और उसे स्वतंत्रता का सिद्धान्त 
नाना है तो निस्सन्देह राभी स्वतंत्रता प्रेमियों को इसको समझना चाहिए । 
न सिद्धान्तों के द्वारा मेरा यही अभिप्राय है। मैं इसकी मान्यता के साथ 
बडा हूं अथवा उसके साथ ही गिरूंगा। में दावे के साथ कह सकता हूं कि 
भी मानव स्वतंत्रता प्रेमी केव्न राष्ट्रीय स्वतंत्रता अथवा बर्गे मुक्ति के 
पर्थक नहीं । सभी को यह दृष्टिकोण अपनाना चाहिए । 

अतः मुझे पुनः आदर्शवाद के भूत की ओर लौटना चाहिए और उसका 
गमना करना चाहिए मैने दर्शन के संस्थापकों से लेकर कार्ल मावर्स तक के 
(शंनो और विचारों के इतिहास का विस्तारपूव॑ क, पूरे घ्यान से और विवे- 
बनात्मक इृष्टि से अध्ययन किया है अतएवं में विचारों के इतिहास को 
परस्वीकार करने का कोई औचित्य नही समभझता। इसके विपरीत, कार्ले 
प्रावर्स की अपेक्षा होगेल सत्य के अधिक निकट था, जब उसने कहा कि दर्शन 
का इतिहास सम्मता का इतिहास है। आज इतिहास क्या है ? वह 'वाइको” 
(वीको) के समय में कंसा था, जब इतिहास ने विज्ञान का रूप लिया था ? 
(तिहास को वेशञानिक आधार पर लिखने में भाषाशास्त्र एक महत्वपूर्ण अस्त्र 
है। भाषाशास्त्र इतिहास की भाषा है और भाषा का इतिहास विचारों का 
इतिहास हे, इसका अर्थ है कि हम इतिहास तभी लिस सकते है जब हम 
विचारों का इतिहास जानते हों । सामाजिक और राजनीतिक इतिहास मे 
पड़े अन्तराल हैं जिनको पूरा करने की श्रावश्यकता है। लेकिन सौभाग्य से 
वर्वर और प्रतिगामी क्रांतियां विघारो के इतिहास के अध्याय को एकदम 
नृष्ठ नही कर पायी । प्रारम्भिक ईसाई धर्मशास्त्रियों के आरम्भिक लेखन से 
हम रोम पर वर लोगो के आक्रमण के बाद के युग के इतिहास का पुनर्लेखन 
कर सकते हैं---वह मध्य युग का राजनीतिक और सामाजिक इतिहास हो 
प्कता है। भारत के इतिहास लेखन के सम्बन्ध में भी हमे यही तरीका 
अपनाना पड़ेगा। इस कार्य में हमे अधिक कठिनाई का सामना करना 
पड़ेगा-विचारो के इतिहास के सोये अध्यायो, विश्येप रूप से बौद्ध बत के 
पतन के बाद के इतिहास को दूंढना पडेगा । इस कठिनाई को तक॑ के आधार 
पर दूर किया जा सकता है, यह तक विचारों के विकास से सम्बन्धित है। 
दोनो अन्तराल विचारो के इतिहास के अलग-अलग अध्याय हैं जिनको 
ताकिक ढंग से जोड़ा जा सकता है और वीच के युग के इतिहास का पुनर्लेखन 
ताकिक ढंग से किया जा सकता है। 
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इस सम्बन्ध में बहुत से प्रमाण दिये जा सऊते हैं कि विचारो के इति- 
हाम के विष्कर्यों से सामाजिक एवं राजनीतिक इतिहास के अन्तरालों को 
पूरा किया जा सकता है। ऐसा करना इसलिए सम्भव है कि प्रत्येक युग 
निर्माणकारी सामाजिक और राजनीतिक घटना के पहले उनसे सम्बन्धित 
विचार सामने आये । इस बात को दोहराने की आवश्यकता है कि इतिहास 
के किसी युग मे विचारों की देवी उत्पत्ति नही हुई । इतिहास के हर युग के 
विचारों की शारीरिक उत्पत्ति को खोजा जा सकता है जो भौतिक जगत्‌ की 
पृष्ठभूमि में उत्पन्न होते हैं। उदाहरण के लिए पुनर्जाग रण और सुधार आंदो- 
लनो के इतिहास को लिया जा सकता है। दोनो आतन्दोलनों को पूंजीवादी 
माना जाता है। इसका तात्पर्य यह है कि इन सँद्धान्तिक विचारो की उत्पत्ति 
व्यवसायिक वर्गो की उत्पत्ति से सम्बन्धित है। इतिहास की दृष्टि से यह 
कहना सही नही है । उस समय जैनोवा समृद्ध व्यापारिक गणतत्र था, लेकिन 
वहां पुनर्जागरण का कोई नेता पंदा नही हुआ । वहां मानववाद की भावना 
भी अनुपस्थित थी । यही हाल वेनिस का पुनर्जागरण के उत्तर काल तक था । 
दूसरी ओर पलोरेंस मे पुनर्जागरण के महान नेता पैदा हुए थे, लेकिन वह 
व्यापारिक केन्द्र नहीं था। मैंडीसी पूंजीवादी नहीं था, सामाजिक दृष्टि से 
वह मध्ययुगीन प्रतिनिधि था। इस प्रकार पुनर्जागरण, मानववाद और 
उन्‍नतिशील पूजीवाद मे सम्बन्ध की कोई कड़ी नही थी। तत्कालीन पूजी वाद ने 
पुनर्शागरण का समर्थन नही किया था | इसी आधार पर कुछ समाजशास्त्रियों 
ने पुनर्जागरण को अभिजात्य विरोधी प्रतिक्रियावादी आदोलन बताकर उसकी 
निन्‍दा की है। लेकिन थदि हम इतिहास को एक प्रगतिशील प्रक्रिया मानना 
चाहते हैं तो हमें पुनर्नागरण के प्रेरणा स्रोतों को ढूढ़ना पड़ेगा । उसका स्रोत 
यूनान और रोम की महान प्रतिमापूजक संस्कृति मे मिलता है। पुनर्जागरण 
ईश्वर के विरुद्ध मानव का विद्रोह था, अपने इसी स्वरूप के कारण बहू आधु- 
निक सभ्यता और स्वतंत्रता के दर्शन भौतिकवाद का वाहक था । 


अगले अध्याय 'सुधारवाद' के सम्बन्ध में विचार करने पर मालूम 
होता है कि काल्वित और लूथर दोनो पूजीवाद के प्रतिनिधि थे | फ्रांस में 
बह सेना के छोटे अफसरो का विद्रोह था जो सामन्‍्ती अभिजात्य वर्गों से आये 
थे। वहाँ के सम्राद्‌ ने वित्तीय हित्तों के दबाव में इटली से अपनी लड़ाइयां 
खत्म कर दी थी | हजारों फौजी अफसर बेकार हो गये थे। 'ह्यूगनाट' 
लोगो का समर्थन बढ गया था और पूंजीवाद ने उस आदोलन का दमन 
किया था । जर्मनी में छूथर ने रोम के विरुद्ध विद्रोह का नेतृत्व किया था, 
उसको वहा के सामनन्‍्ती राजकुमारो से समर्थन मिला था जो होली साम्राज्य 
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से अलग होता चाहते थे । जब पूंजीवाद सत्ता में आया उस समय उत्पादन 
के साधनों पर ऐसा आधिपत्य नहीं था कि वह अपनी स्थिति को सुदृढ़ कर 
सकता । उन्हें अपनी आकाक्षाओं को पूरा करने के लिए आध्यात्मिक समर्थन 
की आवश्यकता थी । उन्होने देसा कि काल्विन और लूघर के विचारों को 
अपनाने से उनका खद्ष्य प्राप्त हो सकता है। उन लोगों ने प्रोटेस्ट्रें न्ट ईसाई 
धर्म को अपना धर्म स्वीकार कर लिया। जेँसा म॑ समभता हू इसमे कार्य- 
कारण सम्बन्ध नही था। मेलोनोवस्की अथवा देस्टर मार्क ने यह परिभाषा 
प्रस्तुत की है कि विवेकवाद के भ्रामक आवरण में मिथ्या-विश्वास उत्पन्न 
होते हैं। इसी प्रकार इतिहास की आधिक व्याख्या को निश्वयबाद पर गलत 
ढंग से आरोपित किया जाता है । दो बातें एक साथ हो सकती है, इससे यह्‌ 
सिद्ध नही होता कि एक से दूसरे की उत्पत्ति हुई है।इस प्रकार सोचने से 
महान भ्रम पैदा हुए हैं । 
मैं यह नही समझता कि भौतिकवादी दर्शन इतिहास की आर्थिक 
व्यास्या की पुष्ठि करता है। भौतिकवादी दर्शन का सार-तत्व यह है 
कि वह एकात्मवादी दर्शन है। आधिक निश्चयता द्वतवादी कल्पना है अतः 
उसे भौतिकवाद से नही निकाला जा सकता और उन दोनों को समान भी 
नहीं बताया जा सकता । इंतवाद से कारक की भावना को मुक्त रखने की 
आवश्यकता है, यदि निश्चयवाद को दृढ़ निश्चयवाद के आक्रमण से बचाना 
है । आकस्मिकता को भौतिक और सामाजिफ प्रक्रिया के आचरण के रूप में 
देखना चाहिए, यह सिद्ध भी हो चुका है। इसका अभिप्राय दो बातों में है जो 
एक दूसरे को प्रभावित करती है । उदाहरण के लिए बढ़ ड रसंल के बहुता- 
यत से प्रयुवत अनुभववाद से छुटकारा मिलना कठिन है जो कहता है कि 
संसार में सभी कौवो को देखना सम्भव नही है अतः यह मान लेना चाहिए 
कि सभी कौवे काले होते हैं । हमें अनुभववाद के इस सिद्धांत के विरुद्ध यह 
सिद्ध करना पड़ेगा कि कौवों की शारीरिक रचना में ऐसे तत्व होते हैं जिनसे 
उनका रंग काला हो जाता है। जब त्तक वह पक्षी उसी आधार पर पंदा होगा 
तब तक कौवो का रंग काला होगा । यहां कारक अनुभववाद से नही वरन्‌ 
ताकिक बिचार से सिद्ध होता है। आथिक निश्चयवाद की स्थापना तो अनु> 
भवदवाद अथवा तक दोनो से सिद्ध नही होती । 
इतिहास की भ्रामक व्याख्या के आधार पर मावर्स ने वर्ग संघर्ष के 
सिद्धांत का प्रतिपादन किया है । बाद में उसे माक्संवाद का आधारभूत 
सिद्धांत मान लिया गया । उनके अनुसार समय समाज का इतिहास वर्ग संघर्ष 
का इतिहास है जो अन्ततः पूंजीवाद और स्वंहारो के सघर्प का रूप ले लेता 
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है। स्वहारा पूंजीवाद के पतन के बाद वर्महीन समाज की स्थापना करेगा। 
यहां मायसंबाद की कमजोरी प्रकट होती है । वर्गेहीन समाज स्थिर रहेगा। 
ययोंकि मायसंबाद के अनुसार वर्ग संघर्ष विकास की कुंजी है। वर्गहीन समाज 
में इतिहास का दन्द्वात्मक रूप समाप्त हो जायेगा और विकास भी स्थिर हो 
जायेगा और मानवता का अन्त हो जायेगा । मार्कसवाद के कट्टर और कठ- 
मुल्ला समर्थक मावरोयाद को मानव का अन्तिम विवेक मानते हैं। इस प्रकार 
वह स्वतंत्रता का दर्शन न होकर मानव जाति के विनाश का दर्शन सिद्ध 
होगा । आथिक निश्चयवाद के सिद्धांत से ही इस प्रकार के बेहूदा निष्कर्ष 
निवसते हैँ । व्यवहार में यह मा्र्सवाद की कल्पना के प्रतिकूल है । कम्यु- 
निज्म के आने पर राज्य का तिरोहरण नही द्वोता है। राज्य विशेष रूप से 
तानाश्चाही राज्य सभी विरोधी शवितयों के दमन के लिए दण्ड का काम 
करता है। काम्युनिज्म के अधीन राज्य का लोप न होना यह सिद्ध करता है 
कि सम्पूर्ण मानव जीवन केवल आ्िक सम्बन्धों पर आश्रित नहीं है और 
कम्युनिज्म भी रामस्त मानव जीवन को अपने में समेट नहीं पाता है। किसी 
भी दशा में इतिहास की आधिक व्यास्या आमक सिद्ध होती है और राज- 
नीतिंक व्यवहार और सामाजिक पुनर्निर्माण की जो कल्पना उसके आधार 
पर की जाती है उसका दार्शनिक आधार भी भ्रामक है और यह सिद्धान्त 
स्वतन्त्रता के संघर्ष का लक्ष्य पूरा नही कर सकता । 


माक्सवाद की कल्पना के भ्रामक सिद्ध होने पर उसके आधार पर संग- 
'ठित समाज वास्तव में स्थिर हो जाता है और तानाशाही स्थायी रूप ले 
लेती है। यहा हम मानवता की स्वतंत्रता का प्रश्व उठाना चाहते हैं। मुझे 
यह कहने मे शर्म नही है कि में पुनर्जागरण से प्रेरणा लेता हूं। काले मास 
भी मानववादी था । उसके अनुयायी यह भूल गये है कि उसने “मानव को 
मानव जाति का मूल माना है। में समझता हूं कि विचारों के आन्दोलन 
और भौतिक सामालिक शक्तियो की प्रक्षिया के सम्बन्ध में अधिक कुछ नहीं 
कहा जा सकता | भौतिकवादी होने के कारण मैं इन दोनों धाराओं को 
मानव विकास के सम्बन्ध में एक में मिलाना चाहता हू । इन दोनों को मिल्रा- 
कर मानव विकास होता है। जहां तक हमारे दर्शन का सम्बन्ध है हम 
मानव के विकास का आरम्भ भौतिक जगद्‌ से मानते है, यह भौतिकवादी 
वर्शन है। लेकिन यह मार्क्सवादी भौतिक निश्चयवाद के सिद्धान्त से भिन्‍न 
है क्योकि इसमें मानसिक ससार की स्वायत्तता स्वीकार की गयी है जो 
रवतः भौतिक प्रकृति से उद्भूत है। भौतिकवाद के आधार पर सामाजिक 
दर्शन का प्रतिपादन करते समय हम विचारों का महत्व गौण नही समझते । 
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मानव के विकास कै पूर्व शारीरिक विकास के स्तर पर भावनाओं और बुद्धि 
का विकास हुआ था और सामाजिक तथा इतिहास के विकास-प्रम में उसकी 
निर्णायक भूमिका थी । मानव का व्यवहार और आचरण विचारों के स्वतंत्र 
आनन्‍्दोतन और सामाजिक विकास की गतिशीलता दोनों से निश्चित होता 
है । वे लगातार एक दूसरे को प्रभावित करते हैं और उनको इसी दृष्टि से 
एक आवयविक प्रक्रिया कहा जा सकता है । 


नैतिकता और विवेक सम्बन्धी प्रश्न दूसरा आधारभूत प्रश्न है। बहस 
के दौरान आप में से एक साथी लद्ष्य के करीब पहुंचा है लेकिन उसके बाद 
वह उससे हट गया । किसी ने प्रश्न किया कि विवेक क्‍या है ? वह कई प्रकार 
का होता है। उसकी स्वीकृत परिभाषा में कहा जा सकता है कि विवेक तर्क 
के आधार पर विकमित होता है। यह भूूठी प्रशंसा नहीं है। शाब्दिक परि- 
भाषाओं में सामान्य रूप से यह त्रुटि होती है। इस परिभाषा से अन्य प्रश्न 
उठते हैं । तर्क बया है ? जब तक इस तक को एकात्मवादी भौतिकवांद से 
उद्भूत सिद्ध न कर सके तब तक मेरे लिए 'विवेक' का भी कोई अर्थ नहीं 
है। में शाब्दिक परिभाषा से उसके अर्थ को अधिक महत्व देता हूं। अल्वदूस 
मंगनस का उदाहरण लेना चाहिए जो सभी युगो में एक महान विवेकबादी 
माना जाता है। लेकिन उसके विवेकवाद और हमारे इष्टिकोण में बहुत 
अन्तर है। आधुनिक विवेकबाद अठारहवीं और उन्नीसवी शतार्दियों मे 
अनिवायं रूप से हेतु विद्या मानी जाती थी। तर्क को आध्यात्मिक श्रेणी में 
गिना जाता था और वह रहस्य के आवरण से ढका हुआ था । यह रोबिस 
पियर की सनक नही थी जो उसने तर्क को देवत्व पीठ पर प्रतिष्ठित किया 
था और न वह कन्वेंशन के 'हिंवरिष्ट”! लोगो को दूपित भावना थी कि 
उन्होने क्रान्ति की देवी के रूप में पेरिस की वेश्या की मूर्ति को प्रतिष्ठित 
किया था । जब तक तर्क को भौतिक प्रकृति में निहित सिद्ध न किया जा सके 
और उसके व्यवहार को बुद्धिगम्य न सिद्ध किया जा सके उसे मिथ्यावादी 
धर्म ही कहा जायेगा चाहे वह दाशंनिक विश्वास हो अथवा वेज्ञानिक 
विश्वास। इसलिए हम तर्क की भावना के भौतिक परिमाण ढूंढने का प्रयास 
कर रहे हैं । 
शरीर शास्त्र में हमें प्रद्त्ति, सहज ज्ञान और अन्त-प्रेरणा आदि शब्द 
मिलते हैं। क्या उन सबकी परिभाषा करना असम्भव है ? क्या उन्हें ऐसे ही 
मान लिया जाता है ? भौतिकवाद किसी वाद को ऐसा नही मानता कि 
उसकी परिभाषा ही न की जा सके | वह सभी सामान्य बातो को भौतिक 
जगत्‌ से उत्पन्न मानता है और उसके आधारभूत नियमों के अनुकूल उनके 
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आचरण स्वीकार करता है। शारीरिक शास्त्र मे तर्क की विवेकधूर्ण व्याख्या 
न मिलने के कारण मैं और आगे जाता हूं) समत्त भौतिक विश्व की एक 
मिश्चित प्रक्रिया है कि वह निरन्तर समानान्तरित होता रहता है इसलिए मै 
तर्क को प्रकृति के निश्वयवाद से जोड़ता हूं | सभी शारीरिक प्रक्रियाएँ 
जिनमें मानव की मानसिक कार्रवाइयां भी झामित हैं वे भौतिक जगव के 
आधार पर होती हैं और वह उसी में निहित है । इस प्रकार यह न आध्या- 
त्मिक है और न रहस्यवादी श्रेणी की बातें हैं। 
भौतिक विश्व नियमानुसार चलता है और कोई भी बात बिना कारण 
नहीं होती भत: कार्य-कारण सम्बन्ध विवेक है । अतः हम तर्क को भौतिक 
विश्व में मानते हैं। जब यह सिद्ध हो गया हैं कि शारीरिक प्रक्रियाएं भौतिक 
निश्चयवाद की निरन्‍्तरता पर आधारित है तो प्रत्येक रृश्यमान चाहे वह 
सहज प्रद्धत्ति हो, सहज श्ञान हो अथवा अन्तःप्ररणा हो, इत सभी की 
व्यास्या करना सम्भव हो जाता है । उनकी उत्पत्ति मानव के पूर्व स्थिति के 
यांत्रिक विकास में ढूंढी जा सकती है । विवेक के सूत्रों की नीचे तक कोण 
करने के प्रथास में हमारे सामने जीवन की उत्पत्ति की समस्या आती हैं। 
जड़ प्रकृति से जीवन कैसे उत्पन्न होता है। जब तक यह्‌ सिद्ध ने कर लिया 
जाय तब तक भौतिक विश्व से तक को निश्चित नही किया जा सकता। अब 
यह घवडाने वाली समस्या नही रह गई है, चाहे हम इसको सुरूभाने के लिए 
अति सशयात्मक इप्टिकोण ही क्यो न अपनाएं । कुछ निश्चित रसायनिक 
प्रक्रियाओं से जीवन की उत्पत्ति को संद्धान्तिक रूप से स्वीकार किया जा सकता 
है, भले ही अब तक प्रयोग द्वारा इसे प्रमाणित न किया जा सकता हो । 
सनोविज्ञान और भौतिक विज्ञान में ऐसे आधारभूत तत्व हैं. जिनमे 
परस्पर ऋूंखलावद् सम्बन्ध हैं और उन्हे परिभाषित नही किया जा सकता 
है। शरीर शास्त्र, 'साइकोलोजी” और रसायन के क्षेत्र मे मी ऐसे शब्द मिल 
जाते हैं। यदि एक वार सहज प्रद्ृति, सहज शान और भ्रवृत्ति के रहस्यवादी 
लगने वाले शब्दों के विवेक वत्व॒ और उनके निश्चय स्वरूप को पहचान 
लिया जाय तो मनोविज्ञान और भौतिक विज्ञान की खूंखला को समझा जा 
सकता है। उस दशा में उनकी उच्चतम अभिव्यक्ति और मानव मस्तिष्क की 
महानतम सूजनता को भी सम्रका जा सकता है। विद्युत प्रवाहों से संवेदन- 
शील तत्व के विकास की निरन्तर ख्ंखला है । उससे लेकर मानव की 
यौद्धिक कल्पनाओं तक की उच्च स्थितियों में परस्पर सम्बन्ध है । भावना, 
कल्पना और अमूर्त दार्शनिक विचार, गणित के उच्च सिद्धान्त, उच्च कीटि 
की कविता और महान कलाकारो को कृतियाँ सभी इसी प्रक्रिया से 
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संबंधित हैं। केवल भौतिक दर्शन, यदि आप उसे दूसरा नाम देना चाहते हैं तो 
उसे भौतिक यथार्थवाद कह सकते हैं, वैज्ञानिक विवेकबाद अथवा भौतिक- 
वादी एकात्मवाद कह सकते है और समस्त विश्व में एक तत्व और उसके 
विविध रूपों मे उसमें एक अखंडित सूत्र को देख सकते हैं। जब तक ऐसा 
नही किया जायेगा हम इतिहास की व्याख्या नहीं कर सकेंगे । यदि हम 
मानव की व्याख्या नही कर सकते तो हम यह सिद्ध नही कर सकते कि मानव 
स्वभाव से, प्राकृतिक ढंग से विवेकी प्राणी है और तब तक इतिहास की 
व्याख्या नही कर सकते । इतिहास तक विवेकसम्मत भ्रक्रिया है क्योंकि 
उसका निर्माण मानव करता है। जब तक आपको यह न मालुम हो कि किस 
स्थिति में वह क॑सा व्यवहार करेगा तव तक आप इतिहास का विज्ञान 
विकसित नहीं कर सकते । 
कुछ प्रतिपादित सिद्धान्तों में थोड़ी-बहुत गड़बड़ी हो सकती है। 

लेकिन समस्त सिद्धान्तों से एकात्मवादी संसार की जो तस्वीर प्रस्तुत की गई 
है वह पूरी है: 'नियमशासित भौतिक जगत्‌ में उत्पन्न होने कै कारण मानव 
विवेकी होता है', आज मनोविज्ञान और आदिम मानव-सिद्धात्त से शुरू 
किया जाय, उन दोनों के साथ सम्बन्धित विज्ञान शरीर रचना और जीव- 
विज्ञान का अध्ययन किया जाना चाहिए। शरीर विज्ञान, शरीर रसायन 
भर रप्तायन से मिल कर रसायन और भौतिक तत्वों की विभाजन रेखा 
समाप्त हो जाती है और उसके परिणामस्वरूप विश्व के एक तत्व में मानव 
के विकास के साथ आज के ससार के विविध स्वरूपों के विकास को समझ 
सकते हैं। प्रत्येक व्यक्ति में समान सहज स्वभाव, समान प्रवृतियां पायी 
जाती हैं, इनसे यह निष्कर्ष निकलता है कि मानव की उत्पत्ति समान ढंग से 
हुई। इस आधार पर मानव मात्र में भ्रातृत्व की भावना एक कल्पना मात्र 
नही है। ऐसा समय था जब संसार को आधृत्त करने वाली एक तस्वीर नहीं 
बनायी जा सकती थी। हमे वेज्ञानिक ज्ञान के आधार का उपयोग करके ऐसा 

कुछ करना चाहिए जिसके लिए हम अपने को गौरवान्वित समझ सके। 

इसकी सहायता से हमें यह घोषणा करनी चाहिए कि मानव समाज केवल 

एक सभ्य जंगल नही है और विकास के लिए उसमे एक दूसरे का गला काटने 

के लिए उद्यत होना जरूरी नही है। यदि मानव की समान आकाक्षाएं हे तो 

उसका लक्ष्य भी एक है। मानव उत्तराधिकार के इस महान ज्ञान का प्रसार 

अधिक से अधिक संख्या में लोगों मे फेतना चाहिए | ऐसा होने पर हम अपनी 

कहपना के समाज के निकट पहुंचेंगे । 

नेतिकता की समस्या के सम्बन्ध में मेरा इष्टिकोण भी भौतिकवादी 
है। मेरा विश्वास है कि भौतिक नैतिकता केवल सम्भव ही नही है वरन्‌ बह 
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सबसे उच्चकोदि की नैतिकता है क्योकि इसके आधार पर भानव विना 
आत्मविलोप के नैतिक हो सकता है और उसे इसके लिए काल्पनिक अति- 
मानव शक्ति के सामने समपंण नही करना पड़ता है। जब तक नैतिक मुल्यों 
की उत्पत्ति मानव की पूर्व स्थिति की प्रक्रियाओं से न सिद्ध हो सके तो उसे 
ईश्वर अथवा ऐसी ही किसी सत्ता के अतिरिक्त सिद्ध करना सम्भव नहीं 
होगा । या तो हम में नैतिकता निहित है अथवा हम उसे किसी बाह्य सत्ता 
के आदेश के रूप में मानते हैं। आप इन दोनों बातों को एक साथ नहीं मान 
सकते । यदि आप यह बात अस्वीकार कर देंगे कि मानव अपने विवेक के 
आधार पर नैतिक होगा तो आपको नैतिकता को ही अस्वीकार करना पडेगा 
अथवा आपको पुजारियों और पंडितो से नैतिकता का पाठ लेना पडेगा। नेति- 
कता तो मानव के आचरण का ही एक गुण है । मदि मानव विवेकपूर्ण प्राणी 
है तो नैतिकता और विवेक में सम्बन्ध होना चाहिए । नैतिकता अन्तर-चेतना 
को प्रेरित करती है। लेकित अन्तर-चेतना वया है ? यह ऐसी कह्पना है जो 
आधुनिक विवेकबादी नैतिक दर्शनों में भी रहस्य में छिपी है । मैं अन्वर-वेतना 
को सामाजिक उत्तरदायित्व की भावना मानता हूं। इस प्रकार सामाजिक 
उत्तरदायित्व की भावना व्यक्तिगत स्वतन्त्रता के प्रतिकूल नही है। इसके 
विपरीत यह सिद्ध किया जा सकता है कि स्वत्तत्॒ता की आकांक्षा से ही यह्‌ 
भावना उत्पन्त होती है। अस्तित्व के संघर्ष और मानव प्राणियों की 
आकाक्षाओं के आधार पर समाज का शिलान्यास होता है। जब तके इस 
सम्बन्ध को बिगाडा न जाय तब तक साधनों से साध्य को नप्ट नही करना 
चाहिए स्वतंत्रता की आकांक्षा पर ही आधारित लक्ष्य को प्राप्त किया 
जाता है। ऐसी दशा में समाज में व्यक्ति की स्वतंत्रता के दमन का दण्ड नही 
बनना चाहिए। समाज का अस्तित्व और उसके निरन्तर बना रहना इसे 
बात पर आश्रित है कि उसके व्यक्ति अपनी सामाजिक उत्तरदायित्व की 
भावना के प्रति एक-निष्ठ हों और समाज में अपने कर्तव्यों का पालन करते 
ही । विवेक सम्मत व्यवस्था में सामाजिक उत्तरदायित्व की भावना व्यक्ति 
की स्वतंत्रता के प्रतिकुल नही है। यदि मानव अपने मे निहित विवेक के प्रति 
सचेत है तो सामाजिक उत्तरदायित्व की भावना दूसरे व्यक्तियों की आकाक्षाओं 
के प्रति भी उसकी भावना जाशृत करेगी | इस प्रकार सभी नागरिकों की 
स्वसन्त्रता स्थापित हो जायेगी। मैने जो बातें कही हैं उनको उदाहरणपुर्वक 
समझाना चाहूंगा। 


यदि मैं यह मान कर चलूं कि मैं समाज का सदस्य हूं और मैं भी अन्य 
लोगो जी आकाक्षाओ से प्रेरित होकर उनसे सहयोग करूं तो मैं अधिक 
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सफलता के साथ अपनी क्षमताकों वो बढ़ाकर सामाजिक उत्तरदायित्व पूरा 
कर सकता हूं तो यह सोचना मेरे लिए स्वाभाविक प्रेरणा होगी । में यह नहीं 
चाहता कि कोई दूसरा व्यक्ति मेरी स्वतंत्रता में वाधक हो अतः मुझे समाज 
के दूसरे व्यक्तियों के इस अधिकार को स्वीकार करना चाहिए। स्वतंत्रता की 
आकांक्षा निर्णायक तत्व है। एक वार यदि आप समाज के दूसरे सदस्यों की 
स्वतन्त्रता का आदर करते हैं तो उससे यह वात भी निकलती है कि सभी 
छोग सामाजिक उत्तरदामित्य की भावना स्वयं अपनी इच्छा से अपनाते हैं। 
ऐसे समाज की कल्पता कीजिए जिसमे सभी व्यक्ति अपने इस विश्वास के 
अनुसार आचरण करें तो वह नैतिक समाज वन जायेगा। वह नैतिक इसलिए 
होगा क्योकि वह घिवेक के आधार पर चलेगा । चूंकि मैं चाहता हूं कि कोई 
थ्यक्ति मुझे दुःस न पहुंचाए, अतः हमें दुसरे के दुःस नहीं पहुंचाना चाहिए । 
समाज में परस्पर एक दूसरे के लिए यही भावना होगी चाहिए। विवेक 
सम्पन्न समाज में अन्तर-चेतना से अपील करना कोई रहस्यवादी वात नहीं 
है और उममें किसी आध्यात्मिक दबाव अथवा देवी कोप के प्रति आत्मसमर्पण 
करना नहीं है । 


यदि हम नैतिक भावना को मानव की विवेक की भावना से नहीं 
जोड़ते तो नैतिक मूल्यों की वात करना कठमुल्लापन हो जायेगा और किसी को 
उनके पालन के लिए हमें आदेश देना पड़ेगा | चेतिकता के सम्बन्ध में सापेक्षवादी 
इष्टिकोण कठमुल्लेपन वाले दृष्टिकोण की प्रतिक्रिया है, वह अधिवेकी और 
दबाव की नैतिकता हो और नैतिकता सापेक्ष रूप से अनेतिक हो जायेगी । जँसे 
ही आप नैतिकता के सम्बन्ध मे सापेक्षतावादी दृष्टिकोण अपनाते हैं उसके साथ 
ही आपका व्यवहार पतनशीर ईसाई (जेसुएटवादी) पादरियों के समान हो 
जाता है प्रत्येक वात की परीक्षा उसके नतीजे से नापी जायेगी और यदि किसी 
अनैतिक आचरण से आपको अच्छा नतीजा मिलता है-व्यक्तिगत रूप से आपका 
भरा होता है--तो आप उसे नतिक मान छंगे । इसलिए यदि हम किसी प्रकार 
की नैतिकता चाहते है तो हमें उसके लिए ऐसे मानव प्रूल्यों को आधार 
बनाना पड़ेगा जो शाश्वत रूप से स्थायी मानव मूल्य हों-कम से कम उस अर्थ 
में जिसमें मानवता को शाश्वत माना जाता है। यहां शाश्वत शब्द का प्रयोग 
भौतिक अर्थ में नही किया गया है । कहने का तात्पर्य इतना ही है कि नेतिक 
भावना और नेतिक मुल्य दोनो की उत्पत्ति मानव के विकास से सम्बन्धित 
है। इनकी उत्पत्ति अतिमानवीय अथवा देवी और आध्यात्मिक आदेश से नही 
होती है। जैसे सभी मानवीय आकांक्षाओं की उत्पत्ति मानव के विकास से 
पहले हुए शारीरिक विकास से होती है उसी भांति न॑तिकता भी उसी स्रोत से 
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उत्पन्न होती है। मानव के विकास के पूर्व संसार में दर्ग संघर्ष नहीं था। 
मानव के विकास से पूर्व के झ्ञारीरिक विकास में नैतिक आचरण आरम्भ होता 
है अत मानव जीवन के सभी नैतिक मूल्य विश्वव्यायी हैं । इतिहास का 
मानववादी इध्टिकोण, मानववादी दर्शन हमें विश्वव्यापी मानव मूल्यों की 
कल्पना करने का आधार प्रदान करता है। इसलिए मे नेतिकता को भौतिक 
जगत्‌ के विवेकसम्मत योजना के एक भाग के रूप में स्वीकार करता हूँ! 
विवेक सम्मत नेतिकता भौतिकवादी दर्शन के अंश के रूप में सम्भव है । 
इन सिद्धान्तो का प्रथम भाग वस्तुओं के मुछ तक जाता है। इनके 
आधार पर यह सम्भव है कि इतिहास का विवेक सम्मत चित्र प्रस्तुत किया 
जा सके। इसके बाद भविष्य की घटनाओं की सम्भावना का अनुमान छगाया 
जा सकता है। सिद्धान्तों के बाद के भाग में इसको रूपरेखा प्रस्ठुत की गयी 
है । जैसा मैं कह चुका हूँ कि भविष्य की यह तस्वीर अनुमानित है और कल्पता 
के रूप में है। रेडिकल डेमोक्रेटिक प्रार्टी ने अपने सामने यह कार्य रखा है कि 
बह रेडिकल डेमोक्रेटिक राज्य की स्थापना करे | हम उसके सम्बन्ध में मोदा 
अनुमान ही छगा सकते हैं जिसमें गलतियों और अनिश्चय की गुंजाइश छोड़ी 
गयी है। मानव के कार्येकछाप एक आदर्श से अनुप्रेरित होते चाहिए अन्यथा 
किसी कार्य के छिए कोई उत्साह नही रहेगा | इसलिए हम कहते हैं. कि हम 
रैडिकल डेमोक्रेटिक (उग्र छोकतात्रिक) समाज की स्थापना करता चाहते 
हैं। ऐसा समाज स्था'पेत हो जाने के बाद पार्टी की क्‍या आवश्यकता रहे 
जाग्रेगी ? हम अभी निश्चित रूप से नहीं कह सकते कि उसके बाद क्या 
होगा। हम केवल इतना ही कह सकते हैं के जब हम ऐसा कर सकेंगे उसके 
थाद हमें कुछ करना बाकी नही रहेगा । 
जीवन की असमानताओ को समाप्त करने के लिए समाज के पुनः 
निर्माण की आवश्यकता पडेगी । लेकिन हम हठपूर्वके यह नहीं कहते कि 
निजी स्वामित्व को समाप्त कर दिया जायेगा और उत्पादन के साधनों का 
राष्ट्रीयकरण कर दिया जायेगा । समतावादी सामाजिक व्यवस्था की स्था- 
पना के लिए नियोजित अथ्थे-व्यवस्था को अपनाना पड़ेगा और मानव की 
क्षमताओं के विकास पर लगे सभी प्रतिबंधो को हटा दिया जायेगा। इस 
सिद्धान्त के सम्बन्ध में कोई भ्रम नही रह गया है। रूस के अनुभव से हम 
कुछ सीख सकते हैं । रूस के प्रति हमारा भायोचनात्मक रवेंया व्तुगत 
आधार पर है। व्यक्तिगत रूप से में यहा तक कह सकता हूं कि रूस में जो 
कुछ हुआ उसके अतिरिवत वहा और कुछ नहीं हो सकता था। लेकिन तथ्य 
यह है कि उन लोगों से जो कुछ सम्भव या वह किया लेकिन वह नहीं किया 


56 साम्यवाद के पार 


जिसका औषित्य था और जिसकी कल्पना अंधविश्वासों के आधार पर की 
गयी थी। इस अनुभव के बाद यह कहना कठमुल्लापन होगा विः भारतीय 
ममाज के पुननिर्माण को निश्चित योजना के अनुसार क्रिया जा सकेगा और 
उसकी भावी तस्वीर को निश्चित रूप से रसा जा सकेगा समाज विज्ञान 
के समीकरण की विविधता अनिश्चित और अमंख्य हो सकती है। उन सभी 
का हिसाब छगाना किसी एक समय में निश्चित नहीं है। इसी लिए निश्चित 
राजनीतिक और आर्थिक कार्यक्रम को अपनाने केश वाद क्ास्ति के बाद 
शक्तियों के मम्बन्धो का सही अनुमान नहीं लगाया जा सकता है । इसका भी 
सही अनुमान लगाना मुश्किल है कि क्रान्ति के खाद समाज की रचना किस 
प्रकार की होगी । इस बीच में बहुत से बिना हिसाब वाले तत्व और अनेक 
प्रकार की णकितयां अपना प्रभाव छोड़ गी और उस दशा में जनता की क्‍या 
आऊांक्षाएं होंगी यह अभी से सोचना सम्भव नहीं है । हम अभी से वया कह 
सकते हैं कि उस समय एक पार्टी होगी अथवा दस पार्टियां होंगी ? हम इतना 
ही कह सकते है कि उस ममय हम नही होंगे । रेडिकल डेमोक्रेटिक सामाजिक 
व्यवस्था जिसकी हमने अपने सिद्धान्त के बाद के हिस्से में कह्पना की है 
उसके बन जाने के बाद हमारी पार्टी का उससे कोई सम्बन्ध नहीं रहेगा। 
यह याप्रिक रूप से अपने को समाप्त नही कर लेगी और न रेडिकल इमो- 
क्रेद्िक राज्य अपने आप समाप्त हो जायेगा। पार्टी जनता में समाहित हो 
जायेगी और राज्य रामाज का रूप ग्रहण कर लेया । इसके आगे की कह्पना 
करने का हम दम्भ नहीं भरते हैं। क्योकि हम जादूगरी नहीं कर सकते। 
फिर हम उसका अनुमान क्यों लगायें ? 


ऐसी राजनीतिक पार्टी के मम्वन्ध में सम्देह ब्यकत किया गया है 
जिममें लोग सत्ता से अलग रहें । सत्ता के लिए लालायित होना ही राजनीतिक 
व्यवहार की प्रेरक शक्ति नही है। रेडिकल डेमोक्रेटिक राज्य में सत्ता का 
विस्तृत विकेन्द्रीकरण होगा और भत्ता वास्तव में जनता के हाथों मे होगी। 
उस दा में जनता के नाम पर अथवा वर्ग के नाम पर अधिकार करने का 
अवसर किसी पार्टी को नही मिलेगा । जो राजनीतिक पार्टी ऐसी राजनीतिक 
व्यवस्था बनाना चाहती है उसमे सत्ता से अलग रह कर काम करने वाले 
लोग ही होंगे । सत्ता सै लालायित न होने वाले छोगो की कल्पना करने में 
कठिनाई क्यो है ? माक्‍्संवादी व्यवहार में वर्ग च्युत व्यवितयों की बात होती 
है। आप पूंजीवादी वर्ग के हो सकते हैं! आप उस वर्ग से अछय होकर दूसरे 
वर्ग--सर्वहारा वर्ग में शामिल हो जाते हैं, लेकिन उस दशा मे भी आप वर्ग- 
च्युत नही होते । आप नये वर्ग से सम्बद्ध हो जाते हैं। माव्स पुरातन पंथी 
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नहीं था । उसने एस विभार की विस्तृत व्याख्या नहीं की। सत्ता के प्रति 
बिना छालायित व्यक्तितयों को रपा जा सके । उसने ऐसे शासकों को दाश्शे- 
निक राजा का नाम दिया था। भायगं वादी योजना में सर्बहारा की ताना- 
शाही और प्लेटो की कल्पना में समानता देसी जा सकती है। काले माव्स॑ 
के अनुसार फम्युनिस्ट पार्टी में स्बहारा के दाशंनिक होने चाहिए। उन 
क्रान्तिकारियों को सर्देहारा बर्ग का नेतृत्व करना चाहिए यह केवल शब्दा- 
डम्बर नही है। उनका उद्देश्य एक आदर्श समाज की स्थापना करना था। 
उम काल्पनिक राज्य के तिरोहरण की फल्पना का विशेष महत्व है जिसका 
सही अभिप्राय उसके समर्थक ठीक से समझ नही पाये । इसका तात्पर्य यह है 
कि सर्वहारा का राज्य निहित स्वार्थी तत्वों का राज्य नहीं है, वह अच्छे 
साध्य को पाने का साधन सान्र है, जिसका उपयोग सत्ता के प्रति लालायित 
न होने वाले व्यक्तियों के हाथ में होना चाहिए जो सत्ता से चिपके नहीं 
रहना चाहते हैं। जमे ही कम्युनिस्ट समाज अपने अन्तिम लक्ष्य पर पहुंच 
जायेगा, उसबो छाने वाले यंत्र को पक दिया जायेगा। ग्रागन्ति की सफलता 
के लिए वे छोग ही सर्वोपरि बलिदान दे सकते हैं जो सत्ता के प्रति लालायित 
नहीं हैं। वे ऐसे दाशं निक हैं जो स्व॒तस्त्रता की आकाक्षा की पूर्ति के लिए 
अपना कत्तंब्य करते हैं। इसलिए माक्स ने लिया कि अब समय आ गया है 
जबकि दर्शन को संसार की पुनः रचना करनी चाहिए । मार्क्स ने दर्शन का 
जो फरत्तंव्य निर्धारित किया है उसको दार्शनिक लोग ही पूरा कर सकते हैं । 


दुर्भाग्य से छोग वर्ग-संघर्ष के उनके: विचार से अधिक प्रभावित हो 
गये । मावर्स ने सत्ता के सम्बन्ध में अपने विचार के लिए गठत शब्दों का 
प्रयोग किया । संक्रमण काल में सत्ता से लालायित न होने वाले छोगों के 
हाथ मे सत्ता देने का उसका विचार था। यदि किसी एक बर्ग के हाथ में 
सत्ता आये और उसका उद्देश्य दूसरे चर्मों का दमन करना हो, तो वह कभी 
भी सत्ता को छोड़ने को तैयार नही होगा। अतः सर्वबहारा की तानाशाही 
माक्स के विचार की सही अभिव्यवित नही कही जा सकती । उसके प्रयोग से 
तो उसका लक्ष्य ही पराजित हो जाता है। वास्तव में यही हुआ है। कम्यु- 
निरट पार्टी दार्शनिकों का समुह नही थी और वह नये संसार की रचना के 
दर्शन का अस्त्र बन रही थी। जिसका उद्देश्य ऐसे स्वतंत्र नंतिक व्यवितयों 
का सहयोगी राज्य वनाना था जिसमे छारूची आर्थिक रूप से स्वार्थी लोगो 
को सत्ता से अछग किया जा सके । इसके विपरीत कम्युनिस्ट पार्टी ऐसे लोगो 
का संगठन वन गया जो सवंहारा के नाम पर उसकी तानाशाही की स्थापना 
करने के लिए सत्ता पर अधिकार करना चाहता था | कम्युनिस्ट लोगो को 
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जनता की स्वतन्त्रता की आकांक्षा करने वाले छोगों का संगठन बनना 
चाहिए था, लेकिन वैसा नही हुआ । कम्युनिस्ट पार्टी सत्ता पर अधिकार 
जमाने का माध्मम बनी और उसके सदस्य स्वतंत्र व्यक्तियों के उदात्त स्वरूप 
को विकसित नही कर सके । तानाझाही सत्ता पाने के वाद पार्टी में आन्त- 
रिक तानाशाही को सामने लोगों ने आत्मसमपंण कर दिया | अनुशासन ने 
जादुई छड़ी का काम किया । पार्टी के सदस्यों के व्यक्तित्व की बलि पार्टी के 
सामूहिक नेतृत्व की वेदी पर चढा दी गयी और पार्टी का रूप वसा ही हो 
गया जैसा समाज वनाने के लिए वह वचनवद्ध हो गयी । 
यदि रूसी कम्युनिस्ट पार्टी के सदस्यों को अपनी क्षमताओं को विकसित 
करने की स्वतन्त्रता होती तो उसमें आध्यात्मिक रूप से स्वतन्त्र पुरुषों और 
महिलाओं का स्थान होता और उस दशा में वे तानाशाही शक्ति के सामने 
आत्मसमर्पण करने को बाध्य नहीं होते । यदि स्टालित के समान दूसरे 
व्यक्ति होते तो वह तानाशाह नही बन पाता । वह स्वयं एक भिन्‍न व्यक्ति 
होता और उसके साथ वाले लोग भी समान रूप से भिन्‍न होते। पार्टी में 
यदि अधिक विकसिक लोग होते तो सत्ता के विकेन्द्रीकरण की सम्भावना भी 
अधिक होती । प्रौद्योगिकी विशेषज्ञों का एक छोटा वर्ग विकसित करता है। 
आधुनिक प्रौद्योगिक समाज के ढाचे मे ऐसा बयो नही हो सकता कि हजारों- 
हजारो विश्वेपज्ञ उत्पन्न किये जाय॑ं | यदि कोई उद्योग विकैन्द्रित किया जा 
सकता है तो राज्य का स्वरूप भिन्‍न होगा | लेकिन रूसियीं मे बहुत से योग्य 
व्यक्ति थे और वहां उद्योग और सत्ता दोनों का केन्द्रीकरण हो गया । 
हम जिस भावी समाज की कत्पना कर रहे है उसकी स्थापना ऐसे 
अनासकत व्यक्तियों पर आश्रित होगी, जो मानव की परम्पराओ के उत्तरा- 
धिकारी होगे | में इसे सम्भव मानता हूं । इसकी निर्णायक बात शिक्षा है। 
ऐसी उच्च शिक्षा बसे सभी व्यक्तियों के लिए क्रान्ति से पहले सम्भव नहीं 
बनाया जा सकता | रेडिकल डेमोक्रेटिक राज्य की स्थापना तक ऐसा सम्भव 
नही होगा। लेकिन भारत जैसे विशाल देश मे स्वतत्रता की आकाक्षा से अनु- 
प्रेरित लोग स्वयं की शिक्षित बना कर बडी संख्या मे तोगो को शिक्षित बना 
सकते हैं। और एक बार यह आरम्भिक स्थिति बन जाने पर शिक्षा के प्रसार 
को लैजी से वढाया जा सकता है । इस प्रकिया मे क्रान्ति हो जायेगी। यदि 
रेडिफल डेमोक्रेटिक पार्टी के सिद्धान्तों मे विश्वास रखने वाले 20 हजार 
व्यक्ति हों तो हम क्रान्ति के अधिक निकट पहुंच जायेंगे, जिसकी आज 
कल्पना भी नही की जा सकती । 
रेडिकल्त डेमोकरटिक पार्टी के बस्बई में आयोजित तृतोव अखिल भारतीय अधिवेशन 
में प्राथमिक बहस के दौरान 25 दिसम्बर, 947 को दिया गया एम.एन. राय का भाषण । 
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है ६ 


होता और ब्रिटिश माम्राज्यवाद नष्ट हो गया होता तो विजयी फापिज्म से 
आतकित संसार में भारत स्वतत्न नहीं हो सकता था । उस संकट के समय 
रेडिकल लोगों ने ययाथंवादी और व्यवहारिक नोति अपनाने पर जोर दिया 
और सत्ता की राजनीति में लगे लोगो से वड़ी समस्याओं और बड़े कारणों 
को समझने और उनके अनुसार आचरण करने पर जोर दिया था| यदि देश 
के आठ राज्यो में कांग्रेस मंश्रिमण्डलो के अधीन युद्ध प्रयासों में पूरा सहयोग 
दिया गया द्वोता और अगस्त समझौते के अनुसार केन्द्रिय सरकार का पुनर्गे- 
ठन किया गया होता तो सत्ता के संघ को अन्तिम परिणति तक पहुंचाया 
जा सकता था, यदि उसकी आवश्यकता पड़ती । उस दक्शा में साम्नाज्यवाद 
भारतीय जनता की शक्ति का प्रतिरोध नही कर सकता था और भारतीय 
जनता के हाथ में शक्ति युद्ध के दौरान ही आ जाता । यदि भारत के राष्ट्र 
बादी मेताओं ने राजनीतिक रणनीति को योग्यता का प्रदर्शन किया होता, 
चाहे बड़े विशाल दृष्टिकोण और बड़ी समस्याओ की चिन्ता न भी होती, तो 
वे भारत के स्वाधीनता संघ को अन्‍्तर्साप्ट्रीय फासिज्म विरोधी युद्ध के साथ 
मिलाकर चल सकते थे। उस दमा में छह वर्ष पूर्व काग्रेस सत्ता के स्थानों 
पर पहुंच जाती, जहां वह आज नही है। यदि फासिज्म की खतरे के प्रति 
लापरवाही न की जाती तो भी वे सत्ता पाने का राजनीतिक जुआ खेल सकते 
थे। यदि उन्हीने भिन्‍न प्रकार से राजनीतिक आचरण करने की क्षमता 
प्रदर्शित की होती तो इस समय भारत स्वतश्नता के द्वार के भीतर पहुंच चुका 
होता और भारत अपने आप स्वतत्र हो जाता । उस दशा मे साम्राज्यवाद 
अब तक समाप्त हो गया होता और देश में देसी फासिज्म का खतरान 
रहता तो आज स्वतंत्रता प्राप्ति के पूर्व एक घोसा-सा उत्पन्न कर रहा है। 


जब काग्रेस नेताओं ने वहू अवसर खो दिया और भारतीय जनता के 
भविष्य के साथ खिलवाड़ करना उचित समझा उस समय रेडिकल छोगो के 
सामने उत्पन्न खतरे से देशवासियों को सचेत करने का कोई दूसरा विकल्प 
नही रह गया था ॥ उस समय भारत के भविष्य के अधकारमय होने के साथ 
ही आधुनिक संसार और सम्यता का भविष्य खतरे मे था। रेडिकल डेमो- 
क्रो टिक पार्टी का उस समय जन्म हुआ था, जब इतिहास का महान संकट 
सामने था । पार्दी ने उत समय यह घोषणा की कि भारत के स्वाधीनता 
संघर्ष को अन्वर्राष्ट्रीय फासिज्म विरोधी सघर्ष से मिछाकर चलाना चाहिए । 
पार्टी ने जनता से बिना किसी प्रकार का संकोच दिखाये धुरी राष्ट्रों के 
विरुद्ध युद्ध में सहयोग देने की अपील की । इस अपील की पृष्ठभूमि में यह 
विश्वास था कि फास्चिज्म की पराजय के बाद साम्राज्यवाद भी जीवित नही 
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बचेगा। इसीलिए हमारी ओर से यह तक॑ दिया जाता था कि संसार कौ 
स्वतन्त्रता की रक्षा में सहयोग देकर भारत अपनी स्वतंत्रता प्राप्त कर लेगा । 


रेडिकल छोगों ने जो तक॑संगत आवाज उठायी थी उसका बहरे कानों 
पर कोई प्रभाव नहीं पडा । उस समय देश में मिश्रित भावनाओं का जोर 
था, आधारहीन आशाओं और मिथ्या अनुमानों का जोर था। आत्मविश्वास 
की कमी और ब्रिटिश साम्राज्यवाद के भय ने हजारों सिर वाले दैत्य का 
रूप ले लिया था और देशभक्ति ने साम्राज्यवाद विरोध की भावना अपना कर 
सन्तोष कर लिया था । युद्ध के आरम्भ मे अन्तर्राष्ट्रीय शक्तियों की विवे- 
चना करके हम इस निष्कर्ष पर पहुंचे थे कि धुरी राष्ट्रों से युद्ध करना 
ब्रिटिश साम्राज्यवाद के हित मे नही था और घुरी राष्ट्र अन्तर्राष्ट्रीय प्रति- 
क्रिया का नेतृत्व कर रहे थे अतः उसकी पराजय से अन्तर्राष्ट्रीय प्रतिक्रिया 
की पराजय होगी और ब्विटिश साम्राज्य भी पराजित हो जायेगा | इसी 
आधार पर हम इस नतीजे पर पहुंचे कि धुरी राष्ट्रों के विरुद्ध युद्ध करना 
स्वत. ब्रिटिश साम्राज्यवाद के लिए आत्मघाती होगा। एक अन्य बात ने भी 
हमारे दृष्टिकोण को प्रभावित किया, वह यह थी कि इस युद्ध में संलग्व सभी 
शक्तियां, अमरीका को छोड़कर, आध्िक दृष्टि से नप्ट हो जायेंगी । विजयी 
और परास्त शब्तिया समान रूप से दिवालिया हो जायेंगी । ऐसी द्वातत मे 
विजयी ब्रिटेन के लिए यह सम्भव नहीं होगा कि वह साम्राज्यवादी शक्ति 
बना रहे । 

अस्तर्राष्ट्रीय परिस्थिति की हमारी समीक्षा से भावी संसार की एक 
तस्वीर सामने आती है उसमे भारत की स्थिति का अनुमान है। हमने जिन 
बातो के आधार पर, गणित के आधार पर और तक के आधार पर भारत की 
स्वतंत्रता की जो भविष्यवाणी की उसे राष्ट्रवादियों ने हमारी सदु इच्छा बंता 
कर उसे अस्वीकार कर दिया। हमारे आछोचकों ने हमारे तकों को संडित 
नहीं किया, लेकिन वे यह कहते रहे कि हम जिन बातो की सम्भावना बताते 
हैं, वे वैसे नही होगी । ब्रिटिश साम्राज्यवाद अपनी माईकावेली कुटनीति से 
ऐसा कुछ करेगा जिससे उसकी जड़ें भारत में गहरी बनी रहेगी। उनका 
विश्वास था कि धुरी राष्टों की विजय से भारत और संसार फे अन्य देश 
ब्रिटिश साम्नाज्यवाद की गुलामी से मुक्त हो सकेंगे । इस प्रकार के विचारों से 
मह प्रकट होता है कि वे छोग घुरी राष्ट्रो की विजय चाहते थे। वह एक 
कल्पना थी और उसका आधार यह मानना था कि जमंनी की सेनिक शक्ति 
अपराजेय थी। इसलिए भविष्य के सम्बन्ध में हमारे तकों को अस्वीकार करके 
उन्हें हमारी कल्पना कहा गया और हमारे आलोचको ने मनोवैज्ञानिक दृष्टि 
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से पलायनवादी व्यवहार किया | हमारे आलोचक हमारे तकों का उत्तर देने 
में असमर्थ थे, अतः उनकी ओर से हमारे विछद्ध दूपित तरीकों को अपनाया 
गया हमारा मजाक उड़ाया गया और हमारी निन्‍दा की गयी और हमारे 
साथियों पर हमले किये गये । देश के समस्त राष्ट्रवादी समाचार-पत्नों से 
हमारे विरुद्ध (पर्युद्ध/ छेड़ दिया। हमारे पास ऐसे साधनों की कमी थी जिन 
के द्वारा लोगो को हम अपनी वात सुना सकते, समाचार-पत्रो के यहिप्कार 
के साथ ही हमारी सभाओ को गुंडागर्दी के द्वारा भंग किया गया। 


लेकिन इतिहास ने हमारा साथ दिया है। उसने अनेक बार हमें सही 
साबित किया है। जब अन्‍्तर्राष्ट्रीय स्थिति की हमारी समीक्षा का मजाक 
उड़ाया जा रहा था उन दिलों में युद्ध ववछ और उसके बाद की घटनाएं वेसे 
ही घटीं जैसा हमने अनुमान छगाया था। भारत के सम्बन्ध में भी, जिसकी 
हमें चिन्ता थी, हमारी भविष्यवाणी के अनुरूप घटनाएं घटी हैं । जँसे हो युद्ध 
समाप्त हुआ, भारत ने अपने आप को स्वाधीनवा के राष्ट्रीय लक्ष्य के समीप 
पाया। यदि युद्ध में श्रिटिश साम्राज्यवाद इतना कमजोर न हो गया होता, 
तो उसे सत्ता छोड़ने के लिए मजबूर न होना पढ़ता, जैसा आज भारत में हो 
रहा है। कांग्रेस नेताओ ने धुरी राष्ट्रो के विरुद्ध युद्ध में यह कह कर सहयोग 
देने से इन्कार किया था कि उस सहयोग से ब्रिटेन विजयी होकर भारत को 
अपने साम्राज्यवाद की जंजीरों से और अधिक जकड लेगा। आज ये यह 
धोषणा करते की विजयी ब्रिदिश साम्राज्यवाद अब भारत की परिस्थितियों 
में निर्णायक नहीं रहा है। ब्रिटिश साम्राज्यवाद कांग्रेस के दबाव अथवा हृदय 
परिवतेंन के कारण भारत छोड़ने को तैयार नही हो गया है। आज उसमे ऐसी 
शक्ति, न पूंजी की और न सेना की, नही रही है कि वह भारत को अपने अधीन 
रख सके । जब दे इस देश में अपना शासन चलाने में असमर्थ हो गये हैं. त्तो 
यहां से चले जाने के अतिरिक्त उनके सामने कोई दूसरा रास्ता नहीं रह गया 
है। ब्रिटिश साम्राज्यवाद की जड़ें कमजोर होने पर युद्ध ने उनकी नष्ठ कर 
कर दिया। राष्ट्रवादी भारत स्वाधीनता के द्वार पर पहुंच गया है, इसके 
लिए युद्ध के प्रति शुक्रगुजार होना चाहिए जिसे राष्ट्रवादी ब्रिटिश साम्राज्य 
का पड्यंत्र मान कर उसमे सहयोग देने से इन्कार करते भे। वया रेडिकल 
लोग सही नही थे, जब उन्होने युद्ध के आरम्भ में ही यह कहा था कि यह युद्ध 
क्रान्तिकारी और मुक्तिदायक है। क्या जो लोग हमारे दृष्टिकोण की निन्‍्द्रा 
करते थे उन्हे शर्म से अपनी गर्दन रुका नहीं लेनी चाहिए ? 
पिछले 64 वर्षों मे जब रेडिकल डेमोक्रेंटिक पार्टी की स्थापना हुई उस 
समय से बहुत सी घटनाए हो चुकी हैं। उनका इतिहास मे उल्लेख है । उनका 


इतिहास से रेडिकलवाद का समर्थन 63 


यहां पुनः उल्वेख करना आवश्यक नहीं है। युद्ध की परिणति करीब-करीब 
चैसी हुई है जैसी हमने उसके सम्यन्ध में भविष्यवाणी की थी और राष्ट्रवादी 
लोगों का व्यवहार भी उसी प्रकार का हुआ है जिसकी हमे आशंका थी। 
उनसे भारत में फामिज्म करा उदय हो रहा है। अतः हम लोग भारत के 
स्वाधीनता के द्वार पर पहुंचने को घटना का स्वागत करते हैं, लेकिन रेडिकछ 
डेमोफ्रेंटिक पार्टी के इस अधिवेशन में इस वात्त को देखा गया कि भारत का 
अविष्प अंधकारपूर्ण है और उसके सामने फासिज्म का खतरा है। इसके साथ 
ही दूसरी तस्वीर भी निराणाजनक है। भारत का स्वाधीनता की देहरी पर 
पहुँचने के समय भारत में साम्प्रदायिक आधार पर गृहयुद्ध का सतरा उत्पन्न 
हो गया है। इगके विकल्प यह हो सकते हैं। एक, चारों ओर अराजकता फैल 
जाय और उसके परिणामस्वरूप फासिज्म सत्ता में आ जाय । यह निराशा- 
जनक तस्वीर है लेकिन अस्रम्भव नहीं है। रेडिकल डेमोक्रैटिक पार्टी ने 
स्थापना के समय से इस सतरे को चेतावनी दी थी और स्वतन्त्रता के हिमाय- 
तियों का इस खतरे का सामना करने के छिए आह्वान किया था । इसके लिए 
तत्काल संघर्ष करने की आवश्यकता है । पिछले 6 वर्षों में रेडिकल डेमोक्रेटिक 
पार्टी ने इसके लिए भूमि तैयार की है। अब समय आ गया है जब प्रगति और 
छोफतात्रिक स्वतन्धता के सभी प्रेमियों को इसके छिए आगे आना चाहिए। 
रेडिकल डेमोफ्रेटिक पार्टी के उद्घाटन अधिवेशन के घोषणापत्र में हमने 
कहा था, “भारत का भविष्य संसार के भविष्य से जुड़ा हुआ है । भारती 
स्वाधीनता का मार्ग फासिज्म के विरुद्ध युद्ध मे बिजय क्षेत्र से होकर गुजरेगा। 
जिस समय फासिस्ट बेर सैनिक भारत के दोनों ओर से आगे बढ़ रहे हैं, 
हमारे बीच मे भी फासिज्म पैदा हो रहा है। लोकतान्त्रिक और प्रगतिशील 
शक्तियों को एक साथ दो मोचों पर लड़ना है। घरेलू मोर्चे पर संघर्ष शी प्रता 
से शुरू किया जाना चाहिए । राजनीतिक रवतंत्रता और सामाजिक मुर््ति 
के लिए भारत की जनता को इस मोर्चे पर लड़ना चाहिए ।' 
दो वर्ष बाद पार्टी के लखनऊ में आयोजित प्रथम अधिवेशन में हमने 
यह घोषणा की थी कि युद्ध क्षेत्र में अन्तर्राष्ट्रीय फासिज्म की पराजय होना 
मिश्चित है और उस समय हमने देश की प्रगतिशील और लोकतास्त्रिक 
शक्तियों से घरेलू मोर्चे पर फासिज्म के विरुद्ध संधर्ष करने की अपीर की थी। 
944 में कलकत्ता भे पार्टी के दूसरे अधिवेशन में हमसे फास्तिज्म के अग्नि 
प्रहारों का सामना किया था और पतनशील साम्राज्यवादी राज्य की ओर 
से उनकी अनदेखी ही नही की गयी वरन्‌ उन्हे संरक्षण भी प्रदाव किया 
गया। उस कष्टकारक अनुभव ने यह दिखा दिया कि रेडिकलछ डेमोक्रैटिक 
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पार्दी को फासिज्म के विशद्ध छोकताश्रिक और प्रगतिशील शक्तियों का नेतृत्व 
करना है। इस अधिवेशन में भी उसी बात को दोहराया जा रहा है। इतिहास 
का निर्माण भारत के राष्ट्रवादियो ने नहीं वरन्‌ संसार की अन्य शक्तियों ने 
किया है और उसके परिणामस्वरूप भारत स्वाधीनता के निकट पहुँच गया 
है। अब प्रश्न यह है कि बया इस अवसर पर प्रगतिशील छोकतात्रिक शक्तियां 
अपना प्रभाव डाक सकेंगी ? अथवा साम्राज्यवाद के समाप्त होने पर 
फासिज्म की विजय होगी ? इस समय यही प्रश्न हमारे सामने हैं । 


इस बात को महसूस नही किया जा रहा है कि भारत मे सावंजनिक 
जीवन किस प्रकार फासिज्म की पकड़ में आताजा रहा है। किसी भी 
स्व॒तन्त्त्ता प्रेमी को उस समय संशय नही रहेगा जब तथ्यो की ओर उसका 
ध्यान आक्ृप्ट किया जायेगा । फासिज्म का व्यवहार सभी देशो मे एक समान 
हो, यह जरूरी नही है । और न उसके लिए यह जरूरी है कि दानवी शक्ति 
का नंगे रूप मे प्रयोग करे। वह स्वतन्त्रता का हनन और सार्वजनिक जीवन 
में फौजी अनुशासन लाता है, यह काम शर्त के द्वारा और विवेकहीनता के 
प्रभाव से किया जा सकता है । अब आप अपने चारो ओर देखिए कि भारत 
में तथाकथित लोक प्रिय मंत्रिमण्डलों की स्थापना के और केन्द्र में अन्तरिम 
राष्ट्रीय सरकार की स्थापना के वाद वया कुछ हो रहा है। 
भावनात्मक रूप से अनुशासित और एकाधिकारी स्वामित्व के अधीन 
चलमे वाले समाचार-पत्रों पर और अधिक पावन्दिया लगायी गयी हैं, जिन्हे 
रजामन्दी से स्वीकार कर लिया गया है। राष्ट्रीय असहनशीलता के आधार 
पर अभिव्यवित की स्वतन्त्रता का गला घोटा जा रहा है। इस प्रकार के 
प्रतिवन्धों को कानून का रूप दिया जा रहा है, जो “राष्ट्रीय सरकार” के 
आदेशानुसांर चलेंगे। अधिकांश समाचार-पत्रों ने सरकारी प्रतिवन्धों को 
समक्ष आत्मसमपंण कर दिया है । अभिव्यक्ति की स्वतंत्रता का अपहरण 
करके अपने आलोचकों का मुह बन्द कर दिया है, विरोधी विचारों का तो 
सवाल ही नही उठता । राष्ट्रवादी समाचार-पत्रो ने विचारों से अभिव्यक्ति 
की स्वतंत्रता का अधिकार छोड़ दिया है । 
नागरिकों के सभा करने के अधिकार को भी समान रूप से खतरनाक 
माना गया। अब दफा 44 का उपयोग अधिक और जल्दी-जल्दी होने छगा 
है, इसे आपातकालीन कानून समझा जाता था लेकिन अब उसे सामान्य 
कानून के रूप मे लागू किया जा रहा है। साम्प्रदायिक तनाव के दमन के 
लिए लोगों के नागरिक अधिकारों का दमन करने का बहाना बन जाता है। 
पुलिस को सनमाने ढंग से राष्ट्रीय सरकार और लोकप्रिय भत्रिघंडछो के 
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अधीन अधिक, अधिकार सौंप दिये गये हैं। विधान मण्डलों के अधिवेशन के 
दिनों में भी अध्यादेश जारी करने की मांग बढ़ रही है और उनमें से अधिक- 
तर दमनकारी हैं जिनके आधार पर हरुम्वे कारागार वास और देखते हो 
गोली मार देने का अधिकार प्राप्त कर लिया गया है । मजदूरों के प्रदर्शनों 
पर गोली चलना आम बात हो गयी है। 
मजदूर आन्दोलन पर से निक अनुशासन लागू करना भी शुरू कर दिया 
गया है । योजना यह है कि मजदूर आन्दोलन को अधिनायकवादी राष्ट्रीय 
आन्दोलन का हिस्सा बना दिया जाय । कांग्रेस का मजदूर मोर्चा ट्रेंड यूनि- 
मन काग्रेस को हड़प लेना चाहता है और इस कार्य में मालिकों की सहायता 
उसे मिल रही है और स्वतन्त्र मजदूर संगठन, इण्डियन फैंडरेशन ऑफ लैबर 
जैसे संगठनों के विरुद्ध संघर्ष शुरू कर दिया गया है। ट्रेड यूनियन काग्रेस 
स्वतः काफी हंद तक राष्ट्रीय कांग्रेस का सहायक संगठन वन चुका है। यदि 
कम्युतिस्ट छोग जिनका अनेक मजदूर यूनियनों पर अधिकार है, काग्रेस के 
मजदूर मोर्चे के सामने आत्मसमर्पण नही करते तो उन्हे निकाल बाहर किया 
जायेगा। इस क्रम को आसान बनाने के उद्देश्य से काग्रेसी मंत्रिमण्डलो द्वारा 
कम्युनिस्टों का दमन किया जा रहा है। मजदूर य्रूनियनो में काम करने 
बाले कम्युनिस्टों को गिरफ्तार किया जा रहा है और जहां वे लोग सक्रिय 
है वहा से उन्हे बाहर निकाला जा रहा है। इस प्रकार के समाचार रोज ही 
प्रकाशित हो रहे हैं । 
ब्यक्तिगत पत्र-ब्यवहार में पहले से अधिक हस्तक्षेप किया जी रहा 
है। इस प्रकार के नागरिक अधिकारों के हनन में उत्तर प्रदेश का काँग्रेस 
मंत्रिमंडल अनावश्यक दूरी तक आगे बढ गया है। एक जिछा पुछिस अधि- 
कारी के परिपत्र के अनुसार सभी राजनीतिक पार्टियों के प्रमुख सदस्यों के 
पत्रव्यवहार की छानबीन (सेंसर) की जायेगी । यह प्रतिबन्ध कागग्रेस के मेताओ 
पर छागू नही है। हस्तक्षेप का यह अधिकार असीमित है। आदेश है कि 
सभी पत्र जिनमे ऐसी सूचना हो जो सरकार के लिए उपयोगी हो उसे सरकार 
के पास पूल पत्र के रूप मे अथवा उसकी नकल के रूप मे भेजा जाय और जहा 
जरूरी समझा जाय पत्र को पत्र पाने वाले व्यक्ति को न दिया जाय। इसके 
निर्णय का अधिकार इंटेलीजेन्स विभाग और गुप्तचर पुलिस को दिया गया 
है। यह अधिकार साम्राज्यवाद से उत्तराधिकार मे सरकार को मिला है। 
यह एक अधिनायकवादी तरीका है और इससे -एक पार्टी की तानाशाही 
स्थापित होती है। हमारी राष्ट्रीय सरकार ने काग्रेस को छोडकर सभी राज- 
नीतिक पार्थियों पर ये प्रतिबन्ध छूगा दिये है ! इस असहनशीक रवैये का यह 
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अआकाई.(] 


ताकिक प्रतिफल होगा कि सत्तासीन पार्टी को छोड़करं:अन्य वैध पा पास्िेंक्न , 
दमन किया जाय । 
काँग्रेस मन्त्रिमण्डलो ने पुरुषों और महिलाओ के निजी, $ पकने 

हस्तक्षेप करना शुरू कर दिया है। वे यह कार्य सावंजनिक नेतिकता के नोमे 
पर कर रहे हैं। वे ऐसे नियम बनाना चाहते हैं जिनको सिनेमा-चित्रों के 
निर्माण पर भी लागू किया जा सकेगा। उन्हे अवरोध और प्रतिवन्ध छगाने 
की अधिक चिन्ता है और जनता को सार्थक लाभ पहुँचाने के लिए चिन्तित 
नही हैं। अवरोध और प्रतिबन्ध स्वतंत्रता को प्रतिबन्धित करने के समान है। 


बौद्धिक, भावनात्मक अनुशासन और नागरिक अधिकारों का दमन, 
और राजनीतिक सत्ता की तानाशाही का वातावरण वन रहा है। आर्थिक 
क्षेत्र मे फासिज्म और आगे बढ़ रहा है। अन्तरिम राष्ट्रीय सरकार ने जो 
आरम्भिक महत्वपूर्ण काम किये हैं उनमें से एक औद्योगिक वित्त निगम की 
स्थापना है। इसके द्वारा सावंजनिक पूंजी को निजी व्यापार में लगाया 
जायेगा । अस्तरिम सरकार की स्थापना के थोड़े दिन के भीतर उठाया गया 
यहू कदम निरंकुश अर्थव्यवस्था की दिशा में लम्बा कदम है। देश मे फासिस्टी 
अर्थव्यवस्था राग्रू करने का एक साक्ष्य यह भी है कि देश में आधुनिक 
धास्त्रास्त्रों से सण्जित शक्तिशाली सेना बनाने का प्रयास करना है। इस 
समय ऐसी सेना की क्या तात्कालिक आवश्यकता है । इस समय इसे खर्चीली 
समृद्धि का दिखावा ही कहा जायेगा। इसके साथ ही इसके भार को 
उठाने कि लिए जनता पर अधिक कर भार डाला जायेगा, जिनमे अब 
अधिक कर भार उठाने की क्षमता नहीं रह गयी है। अहिसा के सिद्धान्त का 
प्रचार करने वाले जब शक्तिशाली सेना बनाने की योजना बनाये तो उनके 
अन्तविरोध का पता चछता है जबकि आज की भारतीय स्थिति में इसकी 
आवश्यकता नही है ।राष्ट्रीय सरकार ने आधथिक विकास के लिए बम्बई 
योजना को अपनी योजना मान लिया है । उस योजना की मुख्य वात देश का 
तेजी से औद्योगिक विकास करना है. और शुरू मे उसके लिए बड़े उद्योगों 
को स्थापित किया जायेगा। योजना की आरम्भिक स्थिति के पहले ही 
महत्वाकांक्षी उद्योगपति जब उन्हें सार्वजनिक घन की सहायता मिलेगी, 
फिर भी उनके सामने बाजार की भयकर समस्या आयेगी। बड़े उद्योगों के 
बने सामान की कहां बेचा जायेगा ? भारतीय जनता अधिक मोटर गाड़ियाँ, 
रेल-इंजन खरीदने की स्थिति में नहीं है, यदि विमानों को खरीद की बात 
को छोड़ भी दिया जाय । और न वे लोग रसायनिको और बिजली की खपत 
कर सकेंगे। इस समस्या को हल करने के लिए एक ही रास्ता है कि इनके 


इतिहास से रेडिकलवाद का समर्थन 67 


लिए कृत्रिम बाजार वनामा जाय। एक बड़ी सेना को आधुनिक शस्स्रास्त्रों 
से सज्जित करके इस उद्देश्य की पूर्ति की जा सकेगी । सरकार निजी क्षेत्र के 
भारी उद्योगों में बने सामान की ग्राहक बन जायेगी । इसके लिए भी सावे- 
जनिक घन का उपयोग किया जायेगा। इस प्रकार की अर्थव्यवस्था, शास्त्रीय 
रूप में फास्तिस्ट अर्थव्यवस्था होती है, जो अपनी आधिक समस्याओं को 
सुलभाने के लिए अनुशासित जनमत अपने पक्ष में रखने के छिए तानाशाही 
राजनीतिक शोसन कायम करती है। 
हमारे देश की वर्तेमान घटनाएं इसी दिशा मे हैं। में उसकी मोटी 
रूपरेखा ही प्रस्तुत कर सकता हूँ । लेकित उसकी महत्वपूर्ण प्रवृत्तियों के 
कंगूरे स्पप्द रूप से दिखाई पड़ रहे हैं। छह वर्ष पूर्व रेडिकल डेमोक्केदिक पार्टी 
की स्थापना इसी प्रकार के खतरों से सचेत करने के लिए हुई थी, तो आज 
देश के समक्ष आये खतरों से सचेत करना उनका कत्तंब्य है। राष्ट्रवादी 
संकुचित इष्टिकोण के कारण ही इस प्रकार की असहनझील और तंगतजरी 
का रवेया अपनाया जा रहा है। इस खतरे का सामना करना एक महाव 
फार्य है। रेडिकल डेमोक्रेंटिक पार्टी उसके आकार को घटाना नही चाहती, 
उसे तो निश्चयात्मक रूप से इसका सामना करना है। महान कठिनाइयों के 
होते हुए भी रेडिकल डेमोक्रे टिक पार्टी ने उनका सामना किया है और उसका 
विकास हुआ है। अब इसका विकास और अधिक तेजी से होगा वयोहिं 
विचारणशील व्यक्ति सत्ता मे आये राष्ट्रवाद के अनुभव से निराश हो एके हैं / 
अब वह समय आ गया है जब लोकत्तात्रिक स्वतंत्रता और प्रगति के सभी 
प्रेमियों को ऐसी पार्टी के झ्ण्डे के नीचे जमा होना चाहिए जो तर्क की 
आवाज उठाये चाहे उसे इसके छिए अरण्य रोदन ही क्यों न करना पडे। 


इसीलिए रेडिकल डेमोक्रेटिक पार्टी का यह तोसरा अधिवेशन इसे 
बात का जोरदार अनुभव करता है कि उसे फासिज्म के खतरे का सामता 
करना चाहिए, जिस खत्तरे का हमने 66 वर्ष पूर्व ही अनुभव किया था। देश 
की वर्तेमान स्थिति में भारत मे फासिज्म भिन्‍न तरीके अपनायेगा । राष्ट्रीय 
भावनाओं को उत्तेजित करने के साथ-साथ, जनता के पिछड़ेपन और बौद्धिक 
तथा सांस्कृतिक क्षेत्र मे मध्ययुगीन परम्पराओं को अपनाया जायेगा । ये बातें 
भारतीय फासिज्म की पूंजी हैं। इसका प्रभावशाली ढंग से सामना करने के 
लिए हमे समयोचित शस्त्रास्‍्त्रों को अपनाना पड़ेगा । आरम्भ में ऐसे कुशल 
सैनिकों को छाना पड़ेगा जो रास्तो को साफ कर सके और बारूदी सुरगो को 
हटा सकें। इनका कार्य शत्रुओं के सामाजिक आधार को कमजोर करना 
होगा। हमारे अग्रिम दस्ते को बौद्धिक उन्नति, विवेक के द्वारा सास्कृतिक 
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पिछड़ेपन के विरुद्ध संघर्ष करना पड़ेगा। उन्हें पुराने विचारों और 
अन्धविश्वास के विरुद्ध जूझना पड़ेगा । सांस्कृतिक और सैद्धान्तिक मो्चो पर 
फासिज्म का हमें भारत में सामना करना पड़ेगा । उस युद्ध के लिए हमारी 
सेना भलीभाँति सुसज्जित है। अपने अस्तित्व के थोड़े समय में उसने एक 
संगिठत पार्टी का रूप ग्रहण कर लिया है और उसके वर्षों पहले अपने युग के 
लिए सबसे उपयुक्त क्रान्तिकारी दर्शन भी विकसित करने में सफलता प्राप्त 
की है । हमारा यह अधिवेशन सभी स्वतंत्रता प्रेमियों के सामने ऐसे अपराजय 
आयुध प्रस्तुत करेगा जिससे भारत के भविष्य के निर्णायक युद्धों में उतका 
प्रयोग किया जा सकेगा। 


है _ रेडिकल डेमोक्रंटिक पार्टी के बस्वई में भायोजित तीसरे अश्विल भारतीय 
अधिवेशन में 26 दिसम्बर, 946 को दिया गया एम. एन. राय का उद्घाटन भाषण | 
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में बहस को समाप्त करने का सुझाव नहीं दे रहा हूँ। यदि इस 
सिद्धांतों को भली प्रकार से समझने की आवश्यकता है तो इसके सम्बन्ध में 
और अधिक बहस होनी चाहिए। इस अधिवेशन में इत सिर्द्धातो को रखते 
समय हमारा इरादा इनको पार्टी पर थोपना नहीं है। मैंने देहरादूत कँम्प में 
कहा था और प्रान्तीय कँम्पों को भेजे गये अपने परिपत्र में भी कहां था कि 
कैम्प में जो विचार किया गया वह हमारे अनुभवों और उनके आधार पर 
निकाले गये निष्कर्षों से ये सिद्धान्त प्रतिपादित किये गये हैं। लेकिन इनकों 
पार्टी पर तब तक लागू नही किया जायेगा जब तक कि पार्टी के अधिवेशन 
में इन्हें स्वीकार नही कर लिया जायेगा । उन निष्कर्णें को इन सिद्धांतों मे 
रखा गया और उन्हें अधिवेशन के सामने प्रस्तुत किया गया है। उन पर दी 
इष्टियों से विचार किया जा सकता है। पहला, क्‍या ये सिद्धात हमारे 
विचार-विम्श की तक संगत परिणति हैं। दूसरे, एक कदम आगे जाकर आप 
हमारे अनुभवो की यह भी जांच कर सकते हैं कि क्या वे सही है । 


देहरादुन कैम्प मे हम इस मिप्कर्प पर पहुँचे थे कि अन्तर्राष्ट्रीय 
स्थिति और देश की आन्तरिक स्थिति के सम्बन्ध में हमारी समीक्षा ठीक 
थी। यह बहस पार्टी के विभिन्‍न स्तरीं पर भी चालू रही है। प्रास्तीय 
शिविरों में कुछ सन्देह व्यक्त किये गये। कुछ विरोधी आवाजें भी उठायी 
गयीं | लेकिन पूरी तरह से सफाई देने के बाद पार्टी ने देहरादरुन कैम्प के 
निष्कर्पों को स्वीकार कर लिया है कि अन्तर्राष्ट्रीय और राष्ट्रीय स्थिति की 
हमारी समीक्षा सही थी | ऐसे कुछ सदस्य हो सकते हैं जो देहराद्वुत कैम्प में 
उपस्थित न रहे हों और वे यह कह सकते है कि वे वहां के निष्कर्पों को मानने 
के लिए बाध्य नही हैं। यदि इस प्रकार के फिजूल व्यवहा रवाद को पार्टी में 
अपनाया जाता है तो उससे विज्ञान से भी भयंकर गड़बडी पैदा होगी । हमारे 
मति-व्यवहारवादी ऐसे ब्यक्तिवाद का प्रतिनिधित्व करते हैं जो वास्तव में 
व्यक्तिवाद के आदर्शों के प्रतिकूल है जिसकी हमने इन सिद्धांतों में चर्चा की 
है ओर ऐसे सदस्य व्यक्तिवाद के मुद्दे पर हमसे अछम हो सकते हैं। यदि पार्टी 


में नवीन स्थिति आने पर कुछ लोग हमसे बिदा होते हैं तो उनको विदाई पर 
हमें दुःख होगा लेकिन इस सम्बन्ध में कुछ नहीं किया जा सकता। 


सिद्धांतों के सम्बन्ध में विस्तृत स्पष्टीकरण देने के बाद और कुछ जोड़ने 
की जरूरत नहीं है और न उनके तात्पर्य को तत्काल बताया जा सकता है। 
मैं कुछ सन्देहों और आशंकाओं को दूर करने के उद्देश्य से कुछ शब्द कहना 
चाहूंगा, जो अब भी कामरेडों के मस्तिष्क में चकर लगा रहे हैं ।॥ इनको दो 
प्रकार से प्रकट किया गया है। पहला, क्या हम माक्सेवाद के रास्ते से हट 
रहे हैं? यदि हाँ, तो हम कहां तक जायेंगे ? इसी प्रश्न को दूसरी तरह, इस 
प्रकार रसा जा सकता है। क्‍या हमने भौतिकवाद को छोडकर आदशेबाद 
को अपना लिया है? यह भी कहा गया है कि क्या हमारी पार्टी को किसी 
प्रकार के दर्शन को अपनाने का अधिकार है। इसका अर्थ यह है कि हम 
आदरणशंवाद और भौतिकवाद दोनों को अस्वीकार कर दें । 


इन सिद्धांतों में ऐसे सन्देह की गुंजाइश नही है और न वह कोई सलाह 
चाहते हैँ। सामाजिक और ऐतिहासिक विकास के अनुभवों के आधार पर 
मार्क्सवाद की परीक्षा का यह परिणाम है। उसी अनुभव के आधार पर 
माक्संवाद की समीक्षा की गयी है। ऐसा करने में इस बात का ध्यान रखा 
गया है कि जो बचाया जा सकता है, जो स्थायी और सुध्ढ आधार पर हैं, 
माक्सवाद के उन तत्वों को बचाये रखने का प्रयास किया जाय । आधुनिक 
संसार की पृष्ठभूमि में हम अपने अनुभवों और निष्कर्पों को अपनाकर उनसे 
अपने व्यवहार के लिए मार्गदर्शन प्राप्त करें) यह करता न तो मावसंवाद 
को अस्वीकार करता है और न उस पर पुनविचार करना है। माक्संवाद 
विचारों को बन्द रखने की पद्धति नहीं है। उसमें अपने अनुभवों से सबक 
जलकर उसे समृद्ध करने की बात स्वीकार की जाती है। यही मार्क्सवाद का 
सार है और वह भविष्य के लिए दर्शन है जब तक कि उसे कठमुल्लापन के 
आधार पर अंधविश्वासी धर्म के रूप में स्वीकार न कर लिया जाय। आप 
चोगो में से जो लोग हमारे कथन को घमंच्युत होना मानव कर महू सन्देह्‌ 
प्रकट करते हैं कि हम भाक्स॑वाद के रास्ते से हट रहे हैं, उन्हें मैं इन्ही शब्दों 
से आश्वस्त करना चाहता €। 

मैं अब यह प्रमाणित करने का प्रयास करूँगा कि इस युग में हम लोग 
ही कार्ल मावस के सच्चे अनुयायी हैं। स्वामिभक्ति का अर्थ बुद्धिहीनता नहीं 
है। हमारे सिद्धांत में बिना किसी अभ के यह कहा गया है कि संसार की पुनः 
रचना को, चाहे वह आधिक आधार पर क्यों न हो, भौतिकवादी दर्शन से 
प्रेरणा लेनी चाहिएं। मैंने निश्चित रूप से राजनीतिक अवसरवाद को 
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अस्वीकार कर दिया है। उसका भर्थ सिद्धान्तहीन राजनीतिक व्यवहार है 
जिसे अदसरवाद कहा जा सकता है । हम एक ओर अपने कुछ साथियों को 
व्यवहारिक अथवा अवसर के अनुकूल कदम उठाने की सलाह अस्वीकार 
कर रहे हैं। इन लोगों का कहना है कि हमें किसी सिद्धान्त विशेप अथवा 
दर्शन से कोई मतलब नही रसना चाहिए। दूसरी ओर वे कहते हैं कि हम 
जिस भौतिकवाद को स्वीऊार करते है वह स्पष्ट नही हैं। में समभता हैं कि 
मानव के विविध क्रियाकलापों में, आर्थिक सम्बन्ध, मानव व्यवहार, राज- 
नीतिक आचरण और सांस्कृतिक गतिविधियां सभी सम्मिलित हैं। मानव 
समाज का हिंस्सा है। समाज प्रकृति का हिस्सा है और जीव जगत्‌ भौतिक 
जड़ जगत्‌ का हिंस्सा है । अतः कोई भी राजनीतिक आचरण तव तक सफल 
नही हो सकता जब तक कि वह मौलिक दार्शनिक सिद्धान्तों के अनुकूल न 
हो। दर्शन, विज्ञानों का विज्ञान है। इसका अर्थ है विज्ञान का ज्ञान । ऐसी 
दशा में राजनीति को दर्शन से अलग कैसे किया जा सकता है जब तक कि 
राजमी ति को केवल मूर्ख लोगों का सुरक्षित स्थल न मान लिया जाय । अकैले 
एकात्मवादी दर्शन को छोड़कर मानव व्यवहार---आधिक, साप्ताजिक, राज- 
नीतिक अथवा सांस्कृतिक विवेक के आधार पर स्थिर नही किया जा सकता 
है। और भौतिकबाद ही ऐसा एकात्मवादी सम्भव दर्शन है। 
लेकिन माक्सवाद के दो पहलू है । वह भौतिकवादी है और साथ हरी 

हेतु बिद्यावादी मीमांसा है। यह दुर्भाग्य है कि जो लोग मा्सवाद के एहीः 
घिकार के दावेदार है वे उसके हेतुवादी मीमासा पर अधिक जोर देते हैं। 
हमारा विकास भी उसी परम्परा में हुआ है । इसी लिए उनमे से कुछ स्वयं 

अन्त्विरोध प्रकट करते हैं। वे निश्वयवाद को हेतुवादी मीमांता मानते हैं जो 
उन्हें सशयवादी बना देता है । उनका विश्वास है कि मासव विकीर्स है! 
समस्त प्रक्रिया पूर्व निश्चित है, लोगो को केवल उन्ही मे श्यामिल होर बसे 
चलना है जेसे इतिहास का भाग्य उन्हें चलने का आदेश दे ! उन्हें चाहे 
सामाजिक दक्तिया, उत्पादन के साधन अथवा चाहे और कोई नार्म दिया 
जाय लेकिन आधुनिक युग के ये सभी देवता हठवादी पक्षपात से उपर 
हैं। इन बातों को माक्संवाद के तथाकथित विद्वानो ने माक्सवाद में पसेड 
दिया है । हम माक्सवाद को मानववाद मानते हैं । हम पुनजागरण से प्रेरणा 
लेते हैं जो ईश्वर के विरुद्ध पृथ्वी पर मानव का विद्रोह था । हमारे ईर्स 
आचरण का आधार मार्क्सवाद में ही मिल सकता है जो स्वर्य प्रुतर्जागरण 
के मानववादी स्वतंत्र परम्परा में उत्पन्त हुआ था | माक्सं अपने संसार का 
अदुमुत व्यक्ति था। माक्स वाद में हेतुवादी मी मांसा के आधार पर मानव की 
बलि समाज के समनिष्ट की कल्पना वी बलिवेदी पर चढा दी गई । 
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पुनर्जागरण के समय तक संसार में एक प्रकार का ही निश्वयवाद था। 
यह विश्वास किया जाता था कि हर बात ईश्वरीय इच्छा के अनुसार होतो 
है। प्रत्येक बात का पूर्व निर्धारित रूप है। मनुध्यों को केवल उसी का अनु- 
सरण करना है। पुनर्जागरण के द्वारा मानव ने इस भाग्यवादी व्यवहार के 
विरुद्ध विद्रोह कर दिया । लेकिन बाद में अतेक कारणों से मानव के विद्रोह 
की उस भावता को भुला दिया गया (इस अवसर पर पुराने इत़िहारा की 
विवेचना करना सम्भव नहीं है) | लेकिन वह भावना विभिस्त सामाजिक 
दर्शनों के रूप में प्रकट हुईं । अचेतन अथवा चेतन रूप में हेतुवादी मीमांसा 
के इष्टिकोण को अपनाया गया । 


इस सम्बन्ध में सोचिए, आखिर इस बात का वया अथ॑ है कि प्रत्येक 
बात का निश्वय उत्पादन के साधनों से होता है । पहले प्रत्येक बात के लिए 
अतिमानवीय शवित को माना जाता था। मावर्स ने उसे उत्पादन के 
साधनों से माना | लिकिन बया हम यह पूछ सकते हैं कि पहला उत्पादन का 
साधन किसने बनाया ? उसकी शुरूआत कंसे हुई ? क्या पहले मानव के हाथ 
में हथौड़ा और हंसिया था ? नही, ऐसा नही था । मानव जिस. समय इस 
संसार में आया उस समय उसने बड़ा उत्पादन का साधत, जो सबसे दंविति- 
शाली था उसका निर्माण किया और वह उसका मस्तिष्क था । मस्तिष्क 
किसी रहस्यवादी सामाजिक धाक्ति अथवा ईश्वर ने उत्पन्न नहीं किया था। 
सूजन के इस औजार--मस्तिष्क के विकास की उत्पत्ति ढूंढ़ने के लिए हमें 
विभिन्‍न शारीरिक रूपों के निरन्तर विकास की प्रक्रिया को समभना पड़ेगा । 
इस प्रकार इतिहास अन्ततोगत्वा भौतिक जगत में समाहित हो जाता है। 
मनुष्य का मस्तिष्क सबसे शक्तिशाली उत्पादन का साधन है। जब आप 
उत्पादन के साधन की बात कहें उस समय भी इसको मुलाना नहीं चाहिए । 
हम सभी जन्म के समय से मस्तिष्क के साथ पेदा होते हैं ओर वही हमारी 
आधारभूत पूंजी है, यदि हम उसका सही मूल्यांकन कर सकें और सही 
उपयोग कर सके । यदि आप, जड़ हथोडे को पसन्द बरते हैं, अथवा आधुनिक 
प्रोद्योगिकी के अनुसधानों को मस्तिप्क से अधिक महत्व देते हैं तो आपका 
भला हो, मैं यही कह सकता हूँ । 


मानव श्राणी का जन्म हुआ तो उसके पास सबसे शक्तिशाली उत्पादन 
का साधन मौजूद था, जिसका निर्माण मनुष्य ने नही किया था, वरन्‌ बह 
उसके अपने पशु (जीव) पूर्वज से उत्तराधिकार के रूप में मिला था। उस 
सृजनात्मक अस्त्र से उसने सबसे पहला विना शरीर वाला उत्पादन के साधन 
का निर्माण किया। मानव किसी भी उत्पादन के साधन से बड़ा है जो उसके 
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द्वारा निभित है। लेकिन आप मानव-जाति के भविष्य को निश्चित करते 
समय उसे छोड़कर अन्य सब बातों का हिसाव लगाते हैं। मावर्सवाद में यही 
कमी है जैसे वह अन्य सभी दर्शनों की कमी है। इसी कमी के कारण संप्तार 
में वर्तमान संकट की सी स्थिति उत्पन्न हो गयी है। हम मावर्सवाद की इस 
गलती को सुधारना चाहते हैं। हम इस सम्बन्ध मे काफ़ी समय से विचार 
करते रहे हैं। आज हम चाहे जो कहें लेकिन इस ताकिक विचार-प्रक्रिया की 
शुरूआत रेडिकल डेमोक्रेटिक पार्टी के संस्थापकों ने उसकी स्थापता के साथ 
ही की थी । 


अब में आत्मचरित्रपरक नही होना चाहता । लेकिन आप छोगीं में यह 
विचार न आये कि हमने केवल आप छोगों को प्रभावित करने के उद्देश्य से 
यह भारी और उच्च विचार के भार वाला दस्तावेज यों ही तैयार कर दिया 
है। मैं आपको यह बतलाना चाहता हूँ कि जब से मैंने अपने लिए यह विचार 
करना शुरू किया उस समय से मैं ऐसा दर्शन ढूंढने का प्रयास करता रहा हः 
जिससे राजनीति को उपयोगी वनाया जा सके। आरम्भ में सोचता था कि 
मार्क्सवाद मे वह गुण है। मैंने काफी समय तक माक्संवाद का अनुपालन 
किया लेकिन उसमे पूरा विश्वास नहीं हुआ। वह मेरे लिए पथ-प्रदर्शक था 
और मैने माक्सं वाद को एक आलोचक की दृष्टि से स्वीकार किया ! मावर्स* 
बाद में विश्वास रखते हुए मैने मावसंवाद की निरन्तर आलोचना की और 
अपने अनुभव के आधार पर उसकी परीक्षा की । आप सभी लोगों को मादूत 
है कि मैं कम्युनिस्ट अस्तर्राष्ट्रीय संघ से कैसे अलग हुआ । वह करीब 20 वर्ष 
पहले की बात है । आप लोग केवल घटनाएं जानते हैं । लेकिन मु्के आशंका 
है कि आप लोगो ने उन घटनाओ के सही मन्‍्तव्यों को नही समझा है। बह 
कोई एक अथवा दूसरे मुद्दे पर मतभेद की वात नही थी, वे मतभेद सेद्धान्तिक 
थे 
सभी राजनीतिक कार्यकर्ता वाक्‌-चातुर्य से सिद्धान्त की बात करते हैं। 
इसका अर्थ क्‍या है? सिद्धान्त व्यवस्थित विधार समूह हैं, दूसरे शब्दों 
में, सिद्धात सामाजिक और राजनीतिक आचरण के लिए आदर्श प्रमाण हैं। 
जब आप सिद्धांत की वात करते हैं तो उसे आप आथिक निश्चयवाद के 
आधार पर नही करते हैं । आप बिना जाने यह स्वीकार करते हैं कि आपका 
सामाजिक व्यवहार आथिक सम्बन्धो से निश्चित नही हुआ है वरन्‌ उसे आपने 
एक आदशं के रूप मे स्वीकार किया है। चूंकि आप एक सिद्धात को अपनाना 
स्वीकार करते हैं अतः आप उसी का अनुपालन करते हैं। इसका अर्थ है कि 
आपके पास एक दर्शन है । सभी राजनीतिक पार्टियाँ, सोशलिस्ट, कम्युनिस्ट, 
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प्रतिक्रियावादी मथवा क्रास्तिकारी, दक्षिणपंधी अथवा वामपंथी अथवा 
फास्ट, सभी का अपना दर्शन होता है। जब तक चह लूटपाट करने वालों 
का गिरोह मात्र न हो, बहुत-सी पार्टियां इस वात के लिए सचेत नहीं हो सकती 
कि उनका अपना कोई दर्शन है लेकिन हर एक के पास कोई न कोई दर्शन 
होता है । 

जब "दि फिलासफी आफ फासिज्म” (फासिज्म का दर्शन) शीर्षक 
भेरी पुस्तक प्रकाशित हुई थो, उस समय मावसंवादी जगत में उसको बेहुदा 
बताकर शोर किया गया था । आपत्ति यह थी कि फासिज्म का दर्शन कंसे हो 
सकता है ? वह डाकुओं का एक गिरोह है। फासिज्म के प्रतिकुल कम्युनिज्म 
के दर्शन को एक पूर्ण दर्शन माना जाता है। इसी आधार पर मावसंवादी 
पंडितों ने फासिज्म को एकाधिकारी पूंजीवाद माना था और यह भविष्यवाणी 
को थी कि उसका पतन शीघ्र हो जायेगा। उन्होंने इस बात की व्याख्या करने 
की आवश्यकता नहीं समझी कि किस प्रकार एकाधिकारी पूंजीवाद के 
शक्तिशाली आधार पर संगठित राजनीतिक व्यवस्था कम्युनिस्ट प्रचार के 
जादू से कैसे नष्ट हो जायेगी । वास्तव में घटनाएँ इसके प्रतिकूल घंटों । 
कम्युनिस्ट पार्टियां भी जिनके समर्थन के लिए अन्तराष्ट्रीय सहारा की सेना 
मौजूद थी, फासिज्म के प्रसार को रोकने से असमर्थ रही । 


स्पष्ट है कि यह सोचना गलत था कि फासिज्म का फोई दर्शन नहीं 
है। जब तक दार्शनिक विचारों मे गड़बड़ी न हो तब तक कोई राजनी तिक 
सिद्धान्तविद्‌ ऐसे ऊपरी दृष्टिकोण को व्यक्त नही कर सकता। जो लोग 
घटनाओं की समीक्षा में ऐसे गलत दृष्टिकोण अपनाते हैं उन्हें अपने को 
मावसे वादी कहने का अधिकार नही है | इतिहास की वैज्ञानिक समीक्षा पद्धति 
के अनुसार सभी धटनाओ की विश्वासप्रद और विवेकसम्मत व्याख्या करता 
सम्भव है । समसामयिक इतिहास मे फासिज्म महत्वपूर्ण दृश्यमान है । इसकी 
व्यास्या वी जानी चाहिए । उसे केवल एकाधिकारी पूजीवाद अथवा हिटलरी 
साम्राज्यवाद कहना काफी नही है चाहे यह स्थिति कितनी ही कोतृहलपूर्ण 
बयो न हो। ऐतिद्वार्सिक दृष्टि से फास्चिज्म और एकाधिकारी पूंजीवाद को 
एकरूप बताना ठीक नही है। एकाधिकारी पूंजीवाद जर्मनी में फासिज्म के 
डदय होने से पहले अनेक देशो मे मौजूद था। उन देशों मे फासिस्ट लोग 
सत्ता पर अधिकार नहीं जमा सके। दूसरी ओर, इटली, जहाँ फासिज्म को 
सबसे पहले सफलता मिली, आधथिक दृष्टि से पिछड़ा देश था। फासिज्म को 
सब तक वच्यारुपा नही की जा सकती जब तक उसके सैद्धान्तिक उपादानो 
और सांस्कृतिक वातावरण को न समझ लिया जाय। जिन सिद्धान्तों की 
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सहायता से जर्मनी में फाप्तिज्म सता में आया उनका सम्बन्ध उस देश दे 
सैड्धान्तिक और सांस्कृतिक इतिहास से देखा जा सकता है। फासिज्म का उदय 
भी विचारों की गतिशीलता से हुआ है। एकाधिकारो पूंजीवाद अथवा 
पतनशीम पूंजीवाद ने यह देया कि फासिज्म के सिद्धान्तों का उपयोग वह 
अपनी रक्षा के लिए कर सकता है। जमंनी की सांस्कृतिक परम्परा अपवा 
अन्य किसी देश की ऐसी परम्परा, जहां फासिज्म पैदा हुआ, उसका निर्धारण 
भूतकाल के आधिक हालातों से हो सकता है। लेकिन आधिक पिछड़ेपन 
को एकाधिकारी पूंजीवाद से जोड़ने का प्रयास गछत है। इतिहास में विचारों 
की भूमिका का सही अनुमान छूगाने में विफलता के कारण घटनाओं की 
व्याम्या सही नहीं हो पाती है। किसी भी राजनीतिक पार्टी के कार्यों की 
समीक्षा बिना किसी पूर्वाग्रहों के की जानी चाहिए । ऐसा करके आप इस 
निष्कर्ष पर पहुंचेंगे कि उनके कार्यों के पीछे निश्चित दार्शनिक सिद्धान्त है। 
उसे ही मिथ्या दर्शन कह जा सकता है । 


जिन लोगों की यह आशंका है कि इन सिद्धान्तों को अपनाने से हमारी 
पार्टी के कार्यकलापों को पक्षाघात्त हो जायेगा, वे लोग हमारी तुलना 
कम्युनिस्दों से करते हैं। क्या कम्युनिस्ट पार्टी के पास अपना दर्शम नहीं है ? 
कया कम्युनिस्ट पार्टी अपने को माक्सेबादी पार्टी नही कहती है ? और लोग 
भी मारक्सवाद और मावसंवादी दक्षेन के दावेदार है | यदि दर्शन अपठति है 
कारण कम्युनिस्ट पार्टी निष्क्रिय नही हो गयी है वरन्‌ वह उसे कद्टरपन 
साथ अपने सिद्धान्त पर चलने की प्रेरणा देती है तो दर्शन अपनाने से हम मे 
निष्क्रियता क्‍यों आयेगी ? इस प्रकार क्म्युनिस्ट पार्टी के उदाहरण से पह 
सिद्ध नही होता कि राजनीति का दर्शन से कोई सम्बन्ध नही होना चाहिए। 
कम्युनिस्टो से अधिक सिद्धान्त की बातचीत कौन करता है, अब भी हम में 
से कुछ के लिए थे ही आदक्ञ हैं । त्रुटिपूर्ण दर्शन अथवा दर्शन की गलत सम 
अथवा सही दर्शन के मिथ्याक रण से कामकाज में कठमुल्लापन पैदा होता है। 
सही दार्शनिक दृष्टिकोण से विवेकसम्मत कार्य होगे और अन्तत- वे अधिक 
शक्तिशाली और प्रभावकारी होगे । हमें अपनी ईमानदारी और अपनी भाव- 
नाओं की निष्ठा पर विश्वास क्यो नही है ? जो लोग यह सोचते हैं कि विवेक- 
पूर्ण ढग से दाशंनिक सिद्धान्तों से हमारी राजनीतिक गतिविधियों को 
नैतिक आधार और प्रेरणा न मिल कर हमारे कार्यो मे निष्क्ियता आयेगी, 
वे लोग स्वयं निप्क्रियता के शिकार है। वे ठोग हर दशा में निष्क्रिय रहेगे 
चाहे हम दर्शन को स्वीकार करें अथवा उसे स्वीकार न करें । देर-सवेर 
यहे गौरवहोन भाग्य उन्हे दवोच लेगा। इस समय भी उन्हें हमारे क्रिया- 
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कहापौं के प्रभावकारी होते में विश्वास नही है क्योंकि वह फम्पुनिस्ट ढांचे 
के अनुकूल नहीं है । यदि हमारे सिद्धान्तों के कारण ऐसे लोग पार्टी के कार्य 
क्षेत्र से गायब हो जायेंगे तो मैं इसमें नया कर सकता हूं । वे कार्य क्षेत्र से 
भागने का वहाता दूंढ रहे हैं। इस समय भी थे लोग सही ढेंग से सक्रिय 
नही हैं । ; 
भौतिकवादी दर्शन से अपने सम्बन्धों के बारे में में अद तक जो कुछ 
कह चुका हूं उसके बाद अब उसमें कुछ और जोड़ने की जरूरत नहीं है । इस 
बात की आशंका नही होनी चाहिए कि यह दर्शन आदर्शदादी चन जायेगा 
इस सम्बन्ध में दो सिद्धान्त प्रश्न को साफ कर देते हैं। लेकिन सिद्धान्त 
निबन्ध नहीं हो सकता है। यह वो एक सिद्धान्त का प्रतिपादन है, उसकी 
अधिक कड़े शब्दों में भथवा शब्दजाऊ से परिभाषित नही किया जा सकता । 
सम्बन्धित विषय के सही ज्ञान के विना सिद्धास्त में (निहित बातों को समझते 
में कठिनाई होतो है। लेकिन यदि कोई अपने सामान्य ज्ञान के आधार पर 
बिना पूर्वाग्रहो और हों को छोड़कर उनको समझने का प्रयास करेगा तो 
इन विवेकसम्भत सिद्धान्तों को वह आसानी से समझ सकेगा । इस सम्बन्ध में 
विशिष्ट पारिभाषिक शब्दों का प्रयोग नहीं किया गया है । इनमे अस्पष्टता 
नही है। इन्हें सरक्त भाषा में सीधे ढंग से व्यक्त किया गया है और 
यदि कोई व्यक्ति इन्हे सममझने का ठीक प्रयास करेगा तो उसे समझने में 
कछिनाई नही होगी । शका और सन्देह से इसमें गछतिया देखी जा सकेगी 
और उनके प्रभाव में इनको समझा नही जा सकेगा । कुछ छोग और में सम- 
झता हू बहुत कम छोग बौद्धिक छल-प्रपंच्र के कारण इस बात को स्वीकार 
करने के लिए तंयार नही हैं कि राजनीति को विवेकसम्मत और नैतिक 
होना चाहिए और क्रात्तिकारी को धर्म प्रचारक बनने की जरूरत नही है। 
लेकिन जो लौग इन सिद्धान्तो को स्वीकार नही कर पा रहे हैं वे बौद्धिक रूप 
से इनका विरोध करने के लिए सक्षम नहो हैं। वे लोग अकेले पड़ गये हैं। 
लेकिन यह रेडिकल सिद्धान्तों के प्रतिकूल होगा कि आछोचकों के विरुद्ध 
अनुशासन की धमकी का प्रयोग किया जाय । जो कामरेड इन सिद्धान्तों के 
विरोधी है क्षयवा जो उनके कुछ हिस्सों को स्वीकार नहीं करते वे लोग 
यात्रिक अनुशासन के समर्थक है | वे छोग बौद्धिक दबाव में विश्वास करते 
हैं। रेडिकल अनुशासन फो संगठनात्मक नैतिकता मानता है । जो छोग रेडि- 
कल सिद्धान्त के इस भोछिक सिद्धान्त की नही समझते है वे छोग अनुशासन 
सम्बन्धी हमारे इप्टिकोण को नहीं समझेंगे और इस प्रकार कट्टर ढंग से अनु- 
शासन की बात करने वाले छोग पार्टी में भनुशासनह्वीनता उत्पन्न करेंगे । 
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चूंकि हमने ऐतिहासिक घटनाओं को आथिक निश्चयवाद से निर्णीति 
नही माना है अतः हम विचारों के क्षेत्र मे इन नियमों को लागू नही करते हैं। 
हम माक्सवाद के इस सिद्धान्त को स्वीकार नही करते कि नेतिक मुल्य, 
सांस्कृतिक स्वरूप, सौन्दर्य भावना आधिक सम्बन्धों के आधार पर बने 
ऊपरी ढाचे अथवा कंगूरे हैं। वे लोग पूंजीवादी कला और पूंजीवादी दर्शन की 
बातें करते हैं । यदि ये बातें पूंजीवादी समाज के आशिक सम्बन्धों के मात्र 
ऊपरी ढांचे हैं तो वे पूंजीवाद से उत्पन्न माने जायेंगे । लेकित तथ्य कया है ? 
आज जिसे पूंजीवादी दर्शन अथवा आधुनिक आदर्शवादी दर्शन कहा जाता है 
यह पूंजीवादी सामाजिक व्यवस्था की स्थापना से पहले के हैं। कार्ल माकस ने 
ने हीगछ को तो पैरों पर सड़ा किया लेकिन वह स्वयं सिर के वल खड़ा हो 
गया। क्‍या वह सर्वहारा के दर्शन का मसीहा नही है जिसको उसके बाद 
दृश्य पटल पर आना था। उसने स्वयं अपने उस सिद्धान्त को अस्वीकार कर 
दिया कि सिद्धान्त विशेष उस वर्य द्वारा बनाया जाता है जो उसे अपनाता है। 


नकारात्मक रवैया अपनाना आसान होता है और आप कह सकते है कि 
आपके विरोधियों के विचार गलत है। लेकिन इतना पर्याप्त नही है, आपको 
उसका विकल्प प्रस्तुत करता चाहिए। हम माक्संवाद के इस बेहूदे सिद्धान्त 
को तब तक अस्वीकार नही कर सकते जब तक हम यह्‌ प्रमाणित न कर दें कि 
सैद्धान्तिक ऊपरी ढाचे हवा मे नही है वरन्‌ उनकी भी अपनी जडे है। विचारों 
पर समाजिक अनुभवों का प्रभाव पडता है, इसमें सन्देह नहीं है लेकिन वे 
साथ-साथ सामाजिक और ऐतिहासिक घटनाओ को प्रभावित करते हैं। लेकिंत 
उनका तक और गतिशीरूता अपनी होती है। जब इस सिद्धान्त को स्थापित 
कर लिया जायेगा, तब ही ऊपरी ढांचे के सिद्धान्त को चुनोती दी जी 
सकेगी । यह सिद्ध करना है कि सिद्धान्त मात्र ऊपरी ढांचे नही हीते, उनकी 
अपनी इमारत होती है । यदि उन पर सामाजिक सम्बन्धों का प्रभाव पड़ता है, 
तो वह आकस्मिक है और उसमे कोई कारक सम्बन्ध नही है । 


यदि हम विचारो की गतिशीछता का उद्ग्रम भौतिक जगत की सीमाओं 
में कही दूढ पाते तो हम आदर्शंवादी क्षेत्र मे पहुंच जाते है। यदि उनका 
सम्बन्ध इतिहास की भौतिक प्रक्रियाओं से नहीं जोड़ा जा सकता तो उनकी 
उत्पत्ति को प्रकृति की अतिरिक्त शक्तियों अथवा आध्यात्मिक आधार पर 
स्वीकार करना पड़ेगा । इसलिए हम यह कहने पर जोर देते हैं कि विचार किस 
प्रकार उत्पन्न होते है। शब्द-शास्त्रीय - भाषा सिद्धान्त के आधार पर हम 
आदर्शेवाद को अस्वीकार करते हैं, क्योंकि भाषा सिद्धान्त से उसकी पुष्दि 
नही होती है । उसके लिए अन्य आधार अथवा आदेश भी विचलित हैं। 
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आदशवादी भाषा सिद्धान्त को कुछ समय पर्व तक इसलिए अपदस्थ नहीं 
किया जा सका वयो कि झारी रिक विज्ञान का ज्ञान पिछड़ा हुआ था। शरीर 
रचना सिद्धान्त की आधुनिक शोधों और अन्य विज्ञान के अनुसंघानों ने इस 
जटिल समस्या को सुलझा दिया है और अब वह आधार नहीं रह गया है 
जिनके आधार पर मास वाद के विरुद्ध तक प्रस्तुत किये जाने थे । अनुभव 
अथवा बोध प्राप्त करने की समस्या अब भयानक नही रह गयी है । अव 
भौतिक विज्ञान और मनोविज्ञान की खाड़ी को पाटना अग्नम्भव नहीं रह 
गया हैं। अब विचारों को उत्पत्ति शारीरिक विकास की समस्त प्रक्रिया में 
देखी जा सकती है और उसी के माध्यम से उसे भौतिक जगत की एकात्मवादी 
कत्पना से जोड़ा जा सकता है। 
यह हमारा सिद्धान्त है। सिद्धान्त का देना ही पर्याप्त नहीं है। मानव 
की शारीरिक रचना जड़ जगत की पृष्ठभूमि में विकसित होती है। उसी के 
अनुसार मानव के तर्क और भावनाओं की उत्पत्ति को मानव के शारीरिक 
विकास से पहले की स्थिति से जोड़ा जा सकता है और यह देखा जा सकता 
है कि उनका मूल भौतिक जगत है । 
बह दर्शन सबसे अधिक प्रेरणाप्रद है जो हमें समस्त अस्तित्व को 
समझने और उत्पत्ति से उसे जोड़ने की क्षमता देता है और जो भौतिक जगत 
को अन्य योजनाओं की समान उत्पत्ति का बोध कराता है। वह ईश्वर की 
कल्पना को खत्म करता है । जव तक ईश्वर की भावना को हम नहीं छोड़ 
पाते तब तक स्वतन्त्रता के लिए संघर्प करने की बात का कोई लाभ नही है। 
क्योंकि यदि मातव आध्यात्मिक रूप से स्वतंत्र नही है, तो वह इस पृथ्वी पर 
स्वृतन्त्रता की विजय प्राप्त नहीं कर सकता है। ऐसा दर्शव--रह्वतंत्रता का 
देशंत---मातव में वह अग्नि उत्पन्त कर सकता है जिसके हारा वह महल कार्य 
करने की क्षमता प्राप्त करता है। रेडिकल डेमोक्रेटिक आन्दोलन इनमें अकेला 
नहीं रह सकता | इन दर्शन का मुस्य कार्य अपने अनुयायियों को शिक्षित 
करना है । हमारी पार्टी के सभी सदस्य हमारे इन दाशंनिक सिद्धान्तों की 
आरम्भ से ही भली प्रकार नहीं समझ सकेंगे। लेकिन पार्टी में रहने के कारण 
उन्हें मती-भांति रेडिकल सिद्धान्त को अंगीकार करने में सहायता दी जा 
सकेगी। संसार के पुर्नानर्माण के अपने ध्येय को पूरा करने के लिए रेडिकल 
डेमोक्रेटिक पार्टी को इढ आस्थावात भौतिकवादियों की पार्टी बमाना 
पड़ेगा । 
संसार को पुन, रचना हम आज और कल मे पूरी नहीं कर सकते। 
इसलिए जब आप एक आन्दोलन खड़ा करना चाहते हैं तो आरप्ध में ह्दी 
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आन्दोलन में शामिल होने की इच्छा व्यक्त करने वाले व्यक्ति से यह नही पूछ 
सकते कि उसका ईश्वर में विश्वास है अथवा नहीं। लोग ईश्वर मे क्यों 
विश्वास करते है ? क्योंकि वे अपने को असहाय पाते हैं। उन्हें कुछ सहारे 
और सांत्वना की जरूरत होती है। इसीलिए वे ईश्वर पर भरोसा कर लेते 
हैं। यदि भारतीय जनता का इस जीवन के बाद के जीवन में भरोसा न रह 
जाय तो भारत एक बडा पागलखाना बन जायेगा । इसलिए जनता के जीवन 
में भविष्य की आशा की क्षीण ज्योति उसे युगों से सम्बल देती रही है। उनके 
लिए घामिक विश्वास एक आवश्यकता थी। इसी के अधार पर उनका जीवन 
चलता रहा है और उसमें उन्हें एक अथवोध भी रहा है। इससे इस संसार में 
जीवन की निराशा और दुःखों में भी वह जीवित रहे हैं। भारतीय जनता को 
इस जीवन में सुख की अभिलापा और स्वतंत्रता के लिए उद्देश्यपरक संधर्ष के 
लिए तैयार करने के पहले उक्त आध्यात्मिक वातावरण को बदलना चाहिए। 
किसी भी उग्र सामाजिक परिवर्तन के पहले दार्शनिक क्रान्ति अवश्य होनी 
चाहिए। इसीलिए एक सच्ची क्रान्तिकारी पार्टी के पास क्रान्तिकारी दर्शन 
होना झावश्यक है। ईश्वर और भाग्य में विश्वास का भारतीय जनता की 
गुलामी की जंजीरों से मजबूत सम्बन्ध है । रेडिकल लोकतंत्र के दार्शनिक 
सिद्धांतों से आध्यात्मिक गुलामी की जजीरो को नष्ट किया जा सकेगा, जिसे 
वे बहुत समय से ढोते रहे हैं । रेडिकल डेमोक़ेटिक आन्दोलन भारतीय जनता 
को भाग्य और ईश्वर अथवा देवताओं के विरुद्ध विद्रोह करने की शिक्षा देगा 
और यह बतायेगा कि ईश्वर और देवता उनके भाग्य के नियंता नहीं हैं। 
रेडिकल डेमोक्रेटिक पार्टी अध्यापकों का प्रशिक्षण देने वाली संस्था वन 
जायेगी । वह जनता के शिक्षकों की शिक्षक बन जायेगी । हम आरस्ममें 
लोगों से ईश्वर के विरुद्ध विद्रोह करने का नही कहेंगे | पहले हम उनमें यह 
विश्वास उत्पन्न करने का प्रयास करेंगे कि वे उतने असहाय नही हैं जितना 
वे अपने को समझते हैं । हम उन्हें समझायेंगे कि वे स्वयं अपने भाग्य के 
निर्माता हैं। ज॑से ही वे मह अनुभव करेंगे कि इस ससार का दु.ख-दैन्य उतका 
अपना बनाया हुआ है क्योकि वे उसे स्वयं स्वीकार कर लेते हैं और 
निष्क्रियता अपना लेते है । तव उन्हें यह प्रतीत होगा कि थे दुःख-देन्‍्थ के 
जीवन के वजाय स्वयं अच्छे जीवन का निर्माण कर सकते है। इस प्रकार 
धीरे-धीरे उन्हे आत्मविश्वास होगा । यदि एक लोकतांत्रिक आन्दोलन को 
इस भ्रकार प्रेरित नही किया जायेगा तो उसका विफल होना अवश्यंभावी 
है। इसीलिए हमारे इस युग में तानाशाही एक फंशन की बात हो गई है। 
रेडिकल डेभोक्रेसी से ही इस पागलपन को रोका जा सकता है। 


80 साम्यवाद के पार 


हमारी पार्टी शुस्य में विश्वास नहीं करती है। उसमें भारतीय 
मानवता के सभी भागों के लोग हैं, उसमें एम लोगों मी सभी बीमारियों 
और कमजोरियों का प्रतिनिधित्य है । घूंकि भारतीयों में अधिकश छोग 
ईश्वर में विश्वास रसते हैँ। हमारी पार्टी के भी कुछ ज्ोग इस राष्ट्रीय उत्तरा- 
घिफार के हिस्सेदार हैं। लेकिन पार्टी में उन छोगों को कोद़ियों की भांति 
बीमार नहीं समझा जायेगा, जो अपनी बीमारो पं,लाते रहते हैं। उसके साथ 
अस्पताल के रोगियों के साथ किया जाने वाला व्यवहार फ्िया जायेगा। 
डिस प्रकार योग्य और प्रशिक्षित डॉय्टर औौर नर्स बीमारों फा इछाज और 
तोमारदारी करती हैं बसे ही परम्परागत रूप से ईश्वर में पिप्दाशा करने 
वालों का इलाज और देसभाल की जायेगी । 


मान लीजिए कि इस अधिवेशन के वाद हम पार्टी में बीस हजार सये 
सदस्य यनाते हैं। सामान्य भारतोयों की भांति उसके विचार 'साध्दीय 
चरित्र! अयवा "सांस्कृतिक परम्परा" से प्रभावित होंगे। भापको यह अपेक्षा 
नही करनी चाहिए कि रेडिकल देमोक्ेटिक पार्टी के वाहुर रेडिकक खोग द्दी 
मिलेंगे । यदि ऐसा सम्मव होता तो फिर उस दिशा में हमे गुछ करने के 
बाकी नहीं रहता । और रेडिकल डेमोफ्ेंटिक पार्टी एक बेकार फा संगठन हो 
जाता | हमारे नये सदस्यों में रेडिफल होने की क्षमता होगी, इतना ही माना 
जा सकता है। वे ऐसे हंगि अन्यपा वे रेडिकल डैमोप्रेटिफ पार्टों में क्यों शा मिल 
होंगे ? यह हमारा गयर्य होगा कि हम उनको पवका रेडिकछ बनायें ? लेकिन 
हमारे बरिष्द छोगों में ऐसे बहुत से लोग हैं जो यह स्वीकार नही फरते कि सगे 
रेडिकल् बनवाने का फाम हमारी पार्टी का महत्वपूर्ण कार्यक्षाप है। इन 
छोगों को इस वात का सत्तरा है कि अधिफ संख्या में नये सदस्यों के 
पार्टी में भर्ती हो जाने से जो पुरी तौर से रैडिकल नहीं बने हैं, पार्टी भे 
गिरावट आ जायेग्री और यह अवसरवादियों का अशाड़ा बन जाग्रेगा। ऐसे 
भरिष्ठ नेता यचपि पार्टी के प्रति निष्यावान हैं. लेकिन पार्टी के कार्यकछाप 
के सम्बन्ध में उनके विचार गलत हैँ। उनका स्थाल है कि पार्टो को फेक्स 
बाह्य जगत में काम करना पड़ता है) दे रह भूल जाते हैं कि पार्टी का 
आन्तरिक जीवन भी होता है । ये यही भारी भूछ करते है. जिससे 
पार्टी के विकास में बाघा उत्पन्न होती है वयोकि वे इस बात बे अनुभव 
नही करते कि यार्टी में मानव प्राणी है, जिनमें क्षमताएं हैं लेकिन उन्हें उठ 
क्षमताओं की पहचान करनी चाहिए। जब तक रेडिव्ल डेमोह्रेटिक वर्दी 
यह दावा नही कर सकती कि मानव को स्वतंत्रता के संधर्य से उनके सदस्य 
स्वयं स्वततन्त्र हैं और इस संघर्ष का कुशछता से नेतृत्व कर सकते हैं तब तक 
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हमारा दावा सही नहीं माना जायेगा । पार्टी की यही भूमिका है कि वह 
अपने सदस्यों की क्षमताओं से उन्हें जाग्रत करें और उन्हें मानव जाति की 
मुक्ति के रांघपं में कुशल नेता बनामे में सहायक हों । 
आप देपें कि पार्टी के सम्बन्ध में हमारे विचार नए हैं। इस वात को 

हृदयंगम कराने के लिए मुझे फेश्नेबुल तरीके से मुस्कराना चाहिए। एक 
राजनी तिक पार्टी की तुलना एक अवयवधारी शरीर से की जा सकती है, वह 
एक जीवित वस्तु है जिसका अपना आन्तरिक जीवन भी होता है। यह आन्य- 
रिक जीवन वया है? यह वह सम्बन्ध है जिससे शरीर का सम्बन्ध पर्यावरण से 
भी होता है। लेकिन उस शरीर की कया दशा होती है जिसका जीवन 
अवरुद्ध हो जाता है और जो काम करना बन्द कर देता है। वह मर जाता है। 
आन्तरिक जीवन के ठप्प हो जाने के साथ ही शरीर के अंगों का पर्यावरण से 
संबंध खत्म हो जाता है। हमारे कुछ वरिप्ठ छोग यह नही समझते हैं क्रिप्यविरण 
को प्रभावित करने के पहले शरीर जीवित होना चाहिए । दुसरे शब्दों मे, इसे 
पार्टी का क्रियाकलाप कहा जा सकता है। यह क्रियाकलाप पार्टी का 
आन्तरिक जीवन है। वरिष्ठ लोग अपने कट्टरपत के कारण पार्टी के ह़िया- 
कलाप सम्बन्धी अपने गलत विचारों के द्वारा पार्टी को ही मार डालेंगे। 
हम पार्टी को जीवित रखना चाहते हैं और यह भी याद रखना चाहते है कि 
उसकी आत्मा है, इसके कहने का तात्पय॑ यह है कि उसमे अपने आपकी चेतवा 
है। वह इस बात से भी सजग है कि उसमे मानव प्राणी है और उसकापहरा 
कर्तव्य है कि वह अपने प्रत्येक सदस्य का पूरा विकास करने में 

करे । यदि हमारी पार्टी में बीस हजार सदस्य हैं और उनमें से पद हजार 
छोग पार्टी के आल्तरिक जीवन की धड़कन उत्पन्न कर रहे हैं और 

बाह्य क्रियाकलाथो मे छगे हैं, तो पार्टी का विकास तेजी से होगा और उसके 
वाह्म क्रियाकलाप भी अधिक प्रभावशाली होगे ! पार्टी के आन्‍्तरिक जीवन 
का भय है कि हम पार्टी के सदस्यो को अपने अनुभवों के प्रति सजग बनायें 
जिनके आधार पर हमारे नये विचार निश्चित हुए हैं! यह एक बड़ा काम है। 
इस अवस्तर पर पार्टी का यही सबसे महत्वपूर्ण काम है जिसे हमें प्रा 
करना है । 

हम सामाजिक पुनर्निर्माण के नये विचारों को विकसित करते रहे हैँ। 

हमारा सिद्धान्त अंधविश्वास नही है । उनका विकास ताकिक ढंग से हुआ है 
और यह विकास कुछ व्यक्तियों के मस्तिष्क मे हुआ हैं। लेकिन जब इन्हें मूर्त 
रूप प्रदान किया जायेगा तो पूरी पार्टी मे भी इसकी चेतना उत्पन्त होगी। यह 
कार्य नेतृत्व का है | छोगों में यह चेतना उत्पन्न करनी है कि उनकी आकांक्षा 
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क्या है। दूसरे शब्दों मे, नेतृत्व का बाय लोगो को इस दिशा ये शिक्षित 
करना है। सेकिन इस देश मे यह विश्वास किया जाता है कि अनुयायी जिनमे 
अधिर मूढ होगे, नेतृत्व उतना ही महान्‌ माना जाएगा। भारतीय जनता के 
बौद्धिक पिछट्टेपन के कारण मेतृत्व को गहान मानने का यह कौसुहलजनकः 
रवैया बना है। यह केवल कहावत नहीं है कि जनता को पेश ट्टी 
मेता मिलता है जिसके लिए उसमें योग्यता है। भारत के राजनीतिक अदा 
लम में कोई दर्शन नही है लेझिन अनुशासन बहुत अधिक है । पार्टी के संबंध 
में यह विचित्र भावना हमारी पार्टी में प्रवेश कर गयी है । तानाशाही फ्रांति- 
कारियों झा आदर्ण बन गया है, सेफिन उसके छिए पार्टी आन्तरिक छोकव॑त् 
से मुगत रहनी चाहिए, यदि यह अपने को फ्रान्तिक्रारी विशिष्टता से मंडित 
करना चाहती है। हमारी पार्टो के सदस्यों को इस प्रकार को भावना से 
अपने की मुवत रखना चाहिए । हमारी पार्टी में जब अधिवर्तण सदस्य नये 

बिचारो को अंगीकार कर छंगे उस रामय उन छोगों फा प्रभाव घट जायेगा 
जी पार्टो के पुराने विचारों और नेत्त्व से बंधे हुए हैं। यद्दी कारण है कि थे 
इस बात से ही परथराने जगते हैं कि पार्टी का एक दर्ग त है । 


सत्ता के सम्बन्ध में हमारे व्यवहार से भी हममें से कुछ लोगों में 
सन्देह और गलतरूहमी उत्पन्‍्त हुई है। बिना राजनीतिक सत्ता के सामाजिक 
पुन्निर्माण का कीई कार्य क्रम पूरा नही किया जा भकता है। रेडिकल डेमो- 
क्वेटिक पार्टी किस प्रकार सत्ता पर अपना अधिकार परेगी ? यह सन्देह इस- 
लिए पेदा होता है कि क्रान्तिकारी राजनीति का लक्ष्य सत्ता पर अधिकार 
करने के समान माना जाता है । हमारा राजनीतिक लक्ष्य स्वतन्तता प्राप्त 
करना है । और सत्ता उस लक्ष्य छा साधन है। रेडिक्लवाद सत्ता के प्रपन को 
अनदेसा नही करवा है, लेकिन वहू उसे उचित महत्व दिये जाने के पक्ष में 
है । रेडिकल डेमोफ्रेटिक पार्टी सत्ता को प्राप्त कर उसे अपने पास अभिपरिचत 
काल तक यहे कह कर नही रखना चाहती है कि उसे समाज वा पुननिर्भाण 
करना है ) वह छोकतत्न को इस प्रकार संगठित करना चाहती है कि सभी 
मागरिक सार्व भोम सत्ता सम्पत्न वनकर उसको प्रभावशाली हंग से कार्या- 
न्वित कर [इस प्रक्रिया के पूरे होने पर कोई भी राजसीतिक पार्दी सत्ता 
पर किसी बहाने से अधिकार नहीं कर सकेगी। सभी अन्य राजसीतिक 
सिद्धान्तों और क्रान्तिकारी राजनीतिक व्यवहार मे सत्ता को अधिवर महत्व 
देने से स्वतन्त्रता को नकार दिया जाता है ओर साधन को ही साध्य मान 
लिया जाता है। इसी आधार पर पार्टी की तानाशाही अभिश्चितकाल के 
किए स्थापित की जाती हैं जौर उसको न्यायोवित सिद्ध करने का प्रयास 
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किया जाता है। यदि आप सत्ता के तथाकथित क्रान्तिकारी स्रिद्धान्त को 
कार्यास्वित करेंगे वो उसके निम्नलिखित परिणाम होंगे : सत्ता का होना 
स्वतंत्रता की शर्त है, अतः क्रान्तिकारी पार्टी को सत्ता पर अधिकार करना 
चाहिए, उसे यह कार्य पूरे राप्ट्र और वर्ग की ओर से करना पड़ता है, लेकिन 
सत्ता पर धार्टी का अधिकार होने से उस पर समस्त नागरिकों अथवा वर्ग 
का नियन्त्रण नही होता और सत्ता पर एक छोटे गुट का अधिकार हो जाता 
है, जो स्वय वहू सत्ता कभी नही छोड़ना चाहता । ऐसी स्थिति में स्वतंत्रता 
असम्भव हो जाती है। सामूहिक (समप्टि) का अहंकार राष्ट्र अथवा वर्ग के 
नाम पर प्रकट होता है और वह वहुसंख्यक लोगों की शाश्वत गुलामी को 
उचित मानने लगता है । 
इसी कारण से हम स्वतंत्रता के विचार पर इत्तना अधिक जोर देते हैँ। 
स्वतंत्रता की प्राप्ति के लिए यह आवश्यक है कि सत्ता पर जनता का अधि+ 
कार हो, यद्यपि यह सम्भव है कि परिस्थितियों की भिन्‍नता के कारण सत्ता 
पर अधिकार करने के तरीके भिन्‍न हों और यह भी सम्भव है कि शक्तियों 
के सम्बन्धों मे परिवर्तन आये । लेकिन सामाजिक पुननिर्माण का हमारा 
कार्यक्रम भलीभांति परिभाषित मानवीय स्वतंत्रता के दर्शन पर आपारित 
है। ऐसी स्थिति में सत्ता पर क्रान्तिकारी पार्टी के एकाधिकार का सतरा 
नहीं रहेगा | हम सत्ता पर अधिकार पार्टी द्वारा नही करना घाहते हैं। देश 
भर में जनसमितियाँ संगठित करवेः सभी देशवासियों को उसमें शामिल 
किया जायेगा | संविधान का जो मसविदा हमने तैयार किया है उसमें सत्ता 
के विकेस्ट्रीझरण को दिखाया गया है जिसमें समाज के प्रत्येक बालिय म्पक्ति 
फो सार्वभोम सत्ता में हिस्तेदार बनाया जायेगा । 
अनुभव रो शिक्षा सेकर हमने संसदीय छोकतारििक ९ 
हर प्रकार की तानागाही को अस्वीकार कर दिया है। सेडिन हम हुवा मे 
अथवा धून्य में गह्ी छटठफ रदे हैं। हमने तौसरा विएत्प दिया है। जौ हम 
शमभो हैं कि सबते अच्छा है यद्यपि हम इस बात का दावा नहीं करते छि 
बह शाश्यत रूप में सयसे अच्छा रहेगा । भूतराल जी समीक्षा में हमने हुए 
जिष्पर्ण निकासे हैं और ये हमारे बर्तन पायन्‍लापों के दिए दिस्पगनीम 
चपग्रइतेत्र हो मरते हैं। रोहित भविष्य सम्यस्धी सुमाषों को तो प्रयोग" 
रेगक और निरियत अवध्याओं के: शिए ब्स्युत शिया जा सारा है। जिन 
भभो बातों का प्रभाव पड़ेगा उन पर अभी विद्यार सी दिया ता गहए। 
(हिए भी चुटियों वो गुजाइश रस बर इससे हुए भावी पायल मद 
ये है, उनसे रहरप के आधार पर सकता वा दादा नदी गया 2 । 


ड्यपरथा और 





8४4. गाम्पदाद के थार 


इन सिद्धान्तों के अग्तिम भाग में ऐसा निदान है, जिसको अब तक व्यवहा: 
जन्य आदेश प्राप्त नहीं हुआ है, लेकिन उसको तक संगत आधार पर सम्भ 
माना जा सकता है। हम समाज की एक नयी राजनीति और आधिक संग 
ठन की रूपरेला देसते हैं जिसमे समाज के राभी व्यवितयों की सवतेंत्रता व 
अधिकाधिक सुरक्षा होगी । 

हमने आपके समद्ष रेडिकलवाद के दर्शन की एक सुसम्बद्ध तस्थी 
प्रस्तुत की है। हमने यह रूपरेसा भी प्रस्तुत की है कि हमारे दर्शन से अर 
प्राणित होकर समाज का पु]नर्निर्माण किस प्रकार किया जा सफेगा। ६ 
सिद्धान्तों में क्रान्तिका री राजनीति के सिद्धान्त और व्यवहार के सम्बन्ध 
विस्तृत यक्‍्तव्य दिया गया है, जिसको विश्वव्यापी अनुभव के आापार प 
मूर्तेूप देने का प्रयास किया गया है । 


>>4७६+ ० 


रेडिकल देमोक्रे टिक पार्टी के अम्बई में प्रायोजित तोसरे अधिवेद्यन के प्रतिनिधि 


सम्मेसन में 27 दिसस्वर, 946 सिद्धा्त पत्र का मसविदा प्रस्तुत करते समय एस, एस 
राय का भाषण । 
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सात 


कस्युनिज्म से आगे---तवमानववाद की ओर 


मुझे उस दस्तावेज के सम्बन्ध में अपने विचार प्रकट करने हैं जो देखते 
से किसी राजनीतिक पार्टी के अधिवेशन के लिए तकंसंग्त नहीं है। यह 
दस्तावेज आपको सुनाया जा चुका है और उसकी छपी प्रतियां भाप लोगों में 
वादी जा चुकी हैं । मैं यह मान लेता हे कि अधिवेशन के प्रतिनिधियों को 
छोड़कर इस अवसर पर उपस्थित लोगों को इस बात पर आश्चर्य होगा कि 
ऐसे विपयों पर राजनीतिक सभा में क्यों विचार किया जा रहा है। इन लोगों 
ने बडी कृपा करके अधिवेशन में तीन दिन हिस्सा लेकर हमारी नयी राजनीतिक 
पार्टी को प्रोत्साहन प्रदान किया है । इनमें से कुछ लोगों को हमारी बातें नई 
मालूम पड़ती होंगी ओर कुछ में कुछ निराशा भी हो सकती है और यदि ये 
आल्ोचक नही हैं तो वे भी कुछ इस तरह सोचने लगे होगे कि हम यहा इसलिए 
आगये थे कि यह सुनें कि यह राजनीतिक पार्टी वया करना चाहती है और 
विभिस्त समस्याओं के प्रति, जो आज देश के सामने है, हमारा वया इष्टिकोण 
है, वे समस्याएं पुरानी पाटियो और उसके महान नेताओं को परेशान किये 
हुए है। इन व्यवहारिक बातो के अतिरिक्त यह नई पार्टी अपना समय अमूर्त॑ 
प्रष्नो पर अपने विचार व्यक्त करने में क्यो नप्ट कर रही है जिनका राजनीति 
से सीधा सम्बन्ध नही दिखाई पड़ता है। 

में यह कहूंगा कि राजनीति की इस प्रकार सभझदारी दिसावटी है, जो 
आज के भ्रमो को उत्पन्न करने में सहायक हुई है। इस श्रकार की आमरु 
स्थिति केवछ हमारे देश मे ही नही है वरन्‌ इस समय सभी देशो में यही दशा 
है। अत राजनीतिक समस्याओं पर भिन्न दृष्टिकोण अपना कर निराशा के 
इस वातावरण को दूर किया जा सकता है और भानव जाति के भविष्य की 
फ़िरण के दर्शन किये जा सकते हैं। सम्य संसार की रक्षा द्वितीय महायुद्ध से 
तो हो गयी है लेकिन अब भी वह इतिहास के अत्यन्त गम्भीर संकट कि फंसी 
हुई हैं । सम्पूर्ण आधुनिक सम्यता संकट मे है। सांस्झ/तिक और बौद्धिक मुल्य 
जो सम्य सातव जाति की महान उपलब्धियों के आधार पर बने थे, उसके 
लिए सतरे उत्पन्त हो गये हैं। जो लोग मानव जाति के उत्तराधिकार क्ले ्प 
में उनको अपनाना चाहते हैं वे लोग राजनीति के गंदे बातावरण में अपने रो 


अलग रगकर राजनोति आर समार के भविष्य के पश्यर राजनात्तगां के 
के जुआद़ी के ऐसे दोय अपनाने के लिए नही छोड़ सकते | वे लोग शाम्ति की 
दातें करते हैं। संसार एव गये युद्ध की और यह रहा है। बद्दी श्थिस्ता नहीं 
है, न राजनी तिए क्षेत्र में और न आधिए क्षेत्र मे । इस समय संसार में निराशा 
का यातावरण है, जब सक हि दारितिपूर्यंक विधार फरफे इस निशशा को दूर 
करने का प्रयास ने किया जाय । 
मनोयिशान और इतिहास केः प्यानपूर्यंक अध्ययन से मद निष्कर्ष 
निकछता है कि पराजय सर्देय अमिश्ित युराई ही नहीं होती। वास्तव में 
पराजय से बिधारों को प्रेरणा मिछती है। यदि एक विजय के बाद दूसरी 
विजय होती जाय और ऐसी कठिनाई सामने न आये जो हमे अपने से अभिभूत 
कर से तो शिसी व्यक्ति में लालस्य उत्पन्य हो सफता है और उसका प्रभाव 
पिचारों पर भी पड़ता है। जब हमारे सभी प्रयास असफल होते दिस्ाई दें 
और जय हमारा रारता फूछों से सश्गित ने मासुम हो तो एम तेजी से सोचना 
भुर करते हैं। येसी कठिन स्थिति मे मानव शान और समझदारी तेजी से 
बढ़ती है और मानव जाति के सामने विकास का नया दृश्य प्रकट होता है। 
मम्मयत' यतेमान संकट या यहूँ सबसे उज्ज्वल पद का जा सकता है। 
राष्ट्रों के शिसर नेता, राजनीतिश और राजनीतिक नेता जो अन्त- 
रॉप्ट्रीय मम्यन्धों को पुमर्गेठित करने का प्रयास कर रहे हैं वे लोग अपने-अपने 
इष्टिफोण से संसार का पुनरनिर्माण का प्रयास कर रहे हैं । उनमें से कोई 
स्वतत्न नहीं है। उनमे गे प्रस्येक के अपने धुर्द निर्धारित विचार और निहित- 
स्वार्य हैं। लेकिन जनासवत और निष्पक्ष पर्यवेक्षक इस निष्कर्ष पर पहुंचे हैं 
कि मामूली मरम्मत से बयम नही चलेगा । हमारी समस्त सम्पता फो गम्भीर 
रोग छग गया है जिसके लिए उग्र इलाज फी जरूरत है। वे लोग गम्भीरता 
गे विकासशील नये और गभित विचारों में संछर्त हैं जिनको सस्तुलछित 
व्यवस्था रे जोडने की आवश्यकता है, जिससे एस संकट से निकछा जा सके | 
हमारे अधिवेशन मे स्वीशृतत सिद्धान्तों में जिन विचारों फो रफ्ता गया 
है वे नये नही है। और म्‌ दनको विकसित करने का श्रेय केवल रेडिकल 
डेमोक्रेटिक पार्टी को है । इन विचारों यो समय बी आत्मा की आवाज कहा 
जा सकता है। जब विजयी फाप्चिज्म मे समस्त सम्य संसार को अंधकार में 
ढकैल् दिया या और इतिहार फे ऊपराकाद से विकप्तित स्वतंत्रता की उस 
ज्योति को सरम कर देने का खतरा पैदा कर दिया था, जिसने कदम-कदम 
पर मानव का पथ-प्रदर्शन किया था, उस स्थिति में संसार के विभिन्‍न देशों 
में फैले सुद् आत्मविश्वास याले और स्पष्ट रष्टि वाले पुरुषों और 
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महिलाओं ने इस संकठ से निकलने के छिए मार्ग ढूंढने का प्रयाश्त शुरू किया 
है। समय के साथ उनकी संख्या यढ़ गई है और उनके विचार साहसी हो 
गये हैं और विचारों ने एक निश्चित रुप ग्रहण कर लिया है। हमारे पुराने 
विचारों के तार-तार अलग हो गये और अब वे आकपेक नहीं रह गये हैं। 
अब सम्य मानव जाति के समक्ष नये विचारों को प्रतिपादित करने की भाव 
श्यकाता है लेकिस जब तक समस्त संसार महायुद्ध की विभीषिका से आवृत्त 
था, संसार के विभिन्‍न क्षेत्रों में फैले हुए विचारणील व्यक्ति परस्पर 
विचार-विमर्श नहीं कर पा रहे थे । इसके कहने का तात्पर्य है कि उसे दशा 
में जीवम का नया दर्शन नहीं थन पा रहा था, जिससे मानव समाज के 
आधारभूत पुनर्तिर्माण की प्रे रणा प्राप्त की जा सकती । सौभाग्य से युद्ध अब 
समाप्त हो गया है और यद्यपि शान्ति स्थापना अब भी दूर है, फिर भी अब 
नये विचारों की स्थापना का कार्य शुरू किया जा सकता है और इस प्रयाक्ष 
से रप्तार शान्ति के निकट पहुंच सकेगा । पुरप और महिलाएं जो समय को 
आत्मा का प्रतिनिधित्व करते हैं, वे नये दर्शन का विकास करने बाछी 
शक्तियों के रूप में एक साथ मिल सकते हैं ओर दर्शन की ऐसी ज्योति 

प्रण्ज्यलित कर सकते हैं जो भविष्य में आने वाले अन्धकार के समय भी 

हमारा मार्गदर्शन कर सकता है । 


हमारे देश में ऐसे छोग हैं जो इस दिशा में महत्वपूर्ण कार्य कर रहे हैं। 
युद्ध के आरम्भ होने के समय से इन छोगों ने रेडिकल डेमोक्रेटिक पार्टी की 
स्थापना करके यह कार्य शुरू कर दिया है। इसकी तुझना राजनीतिक क्षेत्र 
में होने वाली साधारण घटना से नही की जा सकती । इसकी समय मी गति 
में शायद मुछाया नही जा सकेगा ! रेडिकल डेमोक्रेटिक पार्टी के संस्थापक 
गहरी भावनाओं से प्रभावित थे । वे समस्त मानवता के अविष्य के प्रति 
विम्तित थे । दुर्भाग्य से उस समय उनके कार्य कलापों को लोग ठीक से समर्क 


मही सके। उनके सम्बन्ध से गलतफहमी के शिकार लोगी ने खनको फेक 
भहे, उनकी मिल्‍्दा की और.उनका विरोध किया । वें उस तमय भा साय 
न के लिए तैयार नही कर सके जब 


जनता को प्रगतिशीछ शक्ितयों के समर्थ हु क्रिया के संधर्ष 
समस्त मानव जाति जीवन-सृत्यु के सघर्ष में, प्रगति और प्रतिक्रिया के हक 
में फतती हुई थी । उसकी उस विफलता का छदूम रूप से एक लाभ हु 0 
समय बढ मसलों को यदाने का समय वही था, लेकिन उससे हमें 2 
से विचार करने का मवसर मिला । यह बया वजह थी कि बेबल अधि 8९ 
जनता ही नही, भारतीय मानव जाठि के पिछड़े लोग ही. नही हक अर 
संस्कृति और उच्च थादर्ों में अनुप्रेरित, आधुनिक शिक्षा से वाभारिवित लीग 
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संकट की गम्भीरता नहीं समझ सके । यह केवल ब्रिटिश सांम्राज्यवाद और 
जर्मन फासिज्म के बीच हो रहे युद्ध का सवाल नही था वरन्‌ उस संकट की 
बात थी जिसने समस्त मानव जाति को ढक लिया और यह खतरा उत्पन्त हो 
गया था कि या तो समस्त मानवता बचेगी अथवा उसका विनाश हो जायेगा । 


चारों और देसते हुए हमें उस प्रश्न का उत्तर ढूंढ़ना था और हमने 
यह पाया कि वह संकट हमारे लिए नया नहीं था फिर भी हमारे देश का 
समस्त राजनीतिक जीवन कितनी खोखली नीव पर खडा है। वे लोग 
स्वृतत्रता, स्वाधीनता, समाजवाद और कम्युनिज्म की बातें करते थे । वे 
वर्गहीन समाज और आशिक पुननिर्माण की बातें करते थे, लेकिन उनमें 
से किसी ने इस प्रकार का सवाल नही उठाया था : हम राष्ट्रीय स्वतन्त्रता के 
लिए इतना बलिदान क्यो करते हैं? क्या हमारी स्वतंत्रता का आदर्श अमू्त 
है? किस प्रकार सोशलिज्म अथवा कम्युनिज्म इस समार में स्वर्ग की स्था- 
पता कर सकेगा ? किस प्रकार उत्पादन के स्वामित्व को व्यक्तियों के हाथ 
से लेकर उसे राष्ट्रीय सरकार अथवा वर्ग राज्य को सौप देने भर से हमारी 
समस्याएं कंसे सुलझ जायेंगी ? ऐसे प्रश्नो की एकदम उपेक्षा कर दी गई । यह 
राजनीति और सामाजिक पुनर्निर्माण का दिखावटी रूप था। दूसरे देशो मे 
भी लोगों के ऐसे विचार थे । इन्ही कारणों से राजनी तिक आचरण का अधः 
पतन हो गया और उसका एक ही काम रह ग्रमा कि सत्ता के लिए किस 
प्रकार नग्न संघपं किया जाय । इसी के परिणामस्वरूप समाज के पुननिर्माण 
के आन्दीलूम को बार-बार पराजित होना पडा | पिछले इतिहास का मिहाव- 
सोकन करने और उससे सबक लेने के वाद हम इस निष्कर्ष पर पहुचे हैं कि 
उक्त प्रश्नों को उठाया जाना चाहिए, न केवल अपने देश के सम्बन्ध में वरन्‌ 
संसार भर के लिए इनको उठाया जाना चाहिए। हमे यह भी अनुभव हुआ 
है कि भारत की समस्या को सुलझाने के लिए उस्े विश्वव्यापी सकट की 
पृष्ठभूमि में देखना चाहिए। भारत की स्वतंत्रता और सामाजिक पुनरननिर्माण 
की समस्या रासार व्यापी समस्या का हिस्सा है अत*' उसके लिए जीवन 
के नये दर्शन के रप्टिकोण को अपनाना चाहिए । इसके द्वारा राजनीति की 
नीव को सुरढ बना कर उसे मानव मूल्यों के अनुरूप बनाया जा सकेगा। 
मानव की आवश्यकताओं के प्रति राजनी तिक आचरण को चिन्ताशील बनना 
चाहिए। उसे केवल एक राष्ट्र और एक वर्ग का भ्रामक विचार नहीं माना 
जाना चाहिए । 
इस समय सस्ार मे बहुत से 'वाद', बहुत से सिद्धान्त और बहुत से 
विचार मौजूद हैं | ऐसी स्थिति में जब तक गम्भीर विचारशील व्यवितयो केः 


कम्युनिज्म से आगे---नवमानववाद वी ओर 89 


सामने कुछ नये विचार न रसे जाय॑ं तव तक उनकी ओर ध्यान नहीं किया 
जायेगा। इतिहास में स्थायी रूप से रहस्यमय वातें नहीं होतीं । प्रत्येक दिन 
शुन्य से कुछ न कुछ प्रकट नही होता है । जब कोई नई वात होती है तो बह 
कुछ आवश्यक होती है ! रेडिकल डेमोफ़रेसी के सिद्धास्तों में जिन विचारों 
पी रूपरेखा प्रस्तुत की गयी है संसार के विभिन्‍न क्षेत्री मे विचारशील पुरुषो 
और महिलाओ के मस्तिष्क में उनका मंथन हो रहा था | इन सभी व्यक्तियों 
में मानव इतिहास की संकट की घड़ी में समान रूप से अपनी प्रतिक्रिया व्यक्त 
की है। हम इस विचारों पर अपना पैटेंट! अधिकार नहीं मानते हैं) हमने 
इन विचारों को उत्पन्त करने, उन्हे एक रूप देने और उनका विस्तार करने 
में अपना योगदान किया है । ये विचार मानव इतिहास को दा्शतिऊ व्याख्या 
से उत्पत्त हुए हैं और इनके द्वारा मानव जाति के समान उत्तराधिकार 
वाले मूल्यों का पुनर्मूल्‍्यांकन किया गया है। विचारों की इस नई रोशनी 
से सम्य समाज दमनकारी निराशा के अंधकार में भविष्य के लिए अपना 
रास्ता देस सकेगा । 
प्लेटों के समय से राजनीति की आधारभूत समस्या राज्य और व्यक्ति 
के सम्बन्ध की रही है । इस पूरे समय में इस समस्या मे राजवीतिक विचारों 
को आश्चर्य चकित किया है ओर आधुनिक राजनीतिक दर्शन को भी प्रभा- 
बित किया है कि कुछ लोग व्यवित को समाज का प्रतिबादी रुप मानते हैं 
यदि व्यवित सचमुच में समाज का प्रतिवादी है और यदि समाज की 
प्रगति व्यक्ति की कीमत पर सम्भव है तो व्यक्ति के अस्तित्व को समाज के 
साथ समन्वित नहीं किया जा सकता। यह मानना मानव इतिहास को 
विफछता ही कहा जायेगा । और संसार एक यांत्रिक पेशाचिकता का चित्र 
बन जायेगा जिसमें आत्म-विन्ाश में छोग लगे दिखाई देंगे। इस वर्तेमान 
संकट के सम्बन्ध में गम्भीर इप्टिकोण अपनाये जाने की आवश्यकता है 
जिससे मौलिक समस्या पर पुनविचार करना आरम्भ किया जा सके, जिससे 
समाज और व्यक्ति तथा व्यक्ति और राज्य के सम्बन्धों को सन्तुलित किया 
जा सके । 
आधुनिक संसार में विशेष रूपसे 9 वी शताब्दी के मध्यकाल से 
व्यक्ति का एकदम छोप हो गया है। केवल स्पष्ट रूप से प्रतिक्रियादादी 
विचारों मे ही नहीं वरन्‌ तथाकथित प्रगतिशील और मुक्तिदायी राजनीतिक 
सिद्धान्तों मे व्यक्ति का महत्व नही रह गया है। हे 
नाजीवाद और फासिज्म को अधिनायकवादी मात कर उनकी निन्‍्दा 
की जाती है ) इन विचारों में व्यक्ति को उसकी सांभोम सत्ता से वचित 
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कर दिया जाता है और उसकी स्थिति समाज की एक बड़ी मशीन के एक 
पु्जे के समान मानी जाती है और समाज की मशीन को समष्टि के अहंकार 
से मंडित किया जाता है। कल हमारी पार्टी के जनरल सेक्रेटरी ने इस बात 
की और संकेत किया था कि किस प्रकार राष्ट्रवाद, अपने आन्‍्तरिक कारणों 
से अधिनायकवाद के अतिरिक्त और कुछ नहीं है वयोकि उसमें भी समप्टिगत 
अहंकार है । जिसे राष्ट्र कहा जा रहा है। यह एक अध्यात्मवादी भावना है, 
फिर भी शारीरिक अवयवधारी मानव प्राणी को राष्ट्र की महान और 
गौरवशाछी भावना के लिए अपना सब कुछ बलिदान करने को कहा जाता 
है। यही राष्ट्रवाद का सारतत्व है। इसका अर्थ है कि यथार्थ का बतिदान 
एक कल्पित भावना की बेदी पर कर दिया जाय । राष्ट्र प्रत्येक व्यक्ति की 
सम्पूर्ण स्वामी भवित कय दावेदार नही हो सकता जब तक वह एकात्मबादी 
दर्शन को स्वीकार न कर ले । इसके अतिरियत उसका और कोई ईश्वर नही 
हो सकता और अन्य किसी फो उसकी बलि का हिस्सा नद्दीं मिल सकता है । 

देश यो राष्ट्र-देवता का पूजा स्थल माना जाता है । देश में रहने वाले सभी 
व्यवितयों को उसके प्रति निप्ठाव/न होना चाहिए, वे अपने प्रति भी निष्ठावान 
नहीं हो सकते । ऐसी दशा में राष्ट्र की अमूर्त भावना--एकाधिकारी भावना 

में राजनीति की देवी के रूप मे स्वीकार किया जाता है और उसके अस्तित्व 

को प्रमाणित नही किया जा राकता । जब तक इस प्रकार की समष्टि की 

काल्पित भावना के समक्ष आत्मसमर्पण न कर दिया जाय तव तक राष्ट्र का 

अस्तित्व नही रह सकता । 


देश में इस समय जँसा वातावरण है उसमे राजनीतिक धर्म की कट्टर 
भावनाओं का प्रभाव है और ऐसे वहुत कम छोग हैं जो राष्ट्रवाद सम्बन्धी 
वक्तव्य की सचाई को स्वीकार कर सके चाहे यह प्रश्न भारत में हो, जर्मनी हो 
अथवा जापान में हो | यह भावना अपने आन्तरिक कारणो से अधिनायकवादी 
विचार पद्धति का अंग है । शीघ्र ही राष्ट्र की इस भावना में केवल स्कंसंगत 
विचार-विमर्श का निष्सर्प नहीं रहेगा वरन्‌ उसका अनुभव हमारे सामने आ 
जायेगा, उसका व्यवहारवादी सत्य प्रकट हो जायेगा। निस्सन्देह भारतीय 
राष्ट्रवाद ने अपने अधिनायकवादी भद्दे दात दिखाना शुरू कर दिया है। एक 
देश, एक पार्टी और एक नेता के घिद्धान्त का उपदेश बिना किसी विरोध के 
किया जा रहा है। व्यवहार में असहनझीलता का जीर है। प्रान्तो और केन्द्र 
में एक पार्दी की सरकार की स्थापना हो चुकी है। एकता के नाम पर इस 
पद्धति का समर्थन किया जा रहा है। इसी तर्क के आधार पर राष्ट्रवाद 
राजनीति के विरोधियों को देश के प्रति विश्वासघाती और राष्ट्र के प्रति 
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गह्दारी करने वाला बताया जाता है। राष्ट्रवाद के झण्डे के नीचे भारत 
तानाशाही की ओर बढ रहा है। इतना ही नहीं वह इस दिशा में काफी आगे 
बड़ गया है । 
अधिनायकवाद अथवा तानाशाही स्वतंत्रता के विचार का नकारत्मक 
रूप है । भारतीय राजनीतिक जीवन में एक दूसरी दिशा से उसका प्रवेश हो 
रहा है। कम्युनिज्म भी अधिनायकवादी विचार है | यदि मनुष्य के समूह के 
अतिरिक्त राष्ट्र और कुछ नही है तो उसी आधार में किसी वर्ग के अमूर्त 
अस्तित्व को उसमें शामिल व्यक्तियों के अस्तित्व के ऊपर माना जाता है। 
कम्युनिज्म समप्टि अहकार का उल्लेस एक वर्ग के नाम पर करता है, वह 
समस्त समाज अथवा किसी वर्म विशेष के नाम पर ऐसा नहीं करता है। 
परिणामस्वरूप समाज में सभी वर्गों को समाप्त करके, एक वर्ग रह जाने पर 
बर्गहीन समाज की स्थापना का दावा किया जाता है। ऐसे चर्गहीन समाज की 
स्थापना का रूद्षय है जिसमें समाज की एक शारीरिक विकास की कल्पना की 
जाती है। अवयवधारी शरीर के रूप में समाज में विभिन्‍न अंग होते है, 
लेकिन उनके अस्तित्व को स्वतंत्र नही माना जाता है, उसका अपना कोई 
इतिहास नही होता और सामाजिक प्रगति के लक्ष्य के अनुरूप काम करने के 
अलावा उनका कोई अन्य कार्य नहीं होता है। व्यवित, हाड-मांस के शरीर 
वाले व्यक्ति समाज के निर्माता हैं। वे समाज के अधीन गुलाम नही हैं। वे 
अपनी इच्छानुसा र काम करने के लिए स्वतंत्र हैं अत. उन्हें काल्पनिक समण्ि- 
वादी अहंकार का गुलाम नही माना जाना चाहिए । जिस भकार राष्ट्रवाद मे 
व्यक्ति को समष्टि का गुलाम बनाया जाता है उसी प्रकार कस्युनिज्म मे भी 
व्यक्ति-पुरुष-स्थी सभी को समष्टि का गुताम बना लिया जाता है। व्यक्तियों 
के बिना न राष्ट्र और न बर्ग और न समाज ही सम्भव है। लेकिन व्यक्ति की 
स्वतंत्रता और उसके अस्तित्व को नकार कर तानाशाही की सँद्धान्तिक 
आधारशिला वनाई जाती है। यह बात केवल घटना, अथवा प्रतिकुठ हठ 
नही है कि सर्वेहारा की तानाझाही कम्युनिज्म का आधारशूत विश्वास वन 
गया है। समष्टिवादी अहंकार की तबंसंगत परिणति उसके मनमाने ढंग और 
अमूर्त समप्टिवादी अहकार से ही उत्पम्न होती है। इसी भकार के सिद्धान्त 
से व्यक्ति से गुलाम बनने की मांग की जाती है। चूकि मानव सामाजिक 
संसार का निर्माता है, कोई भी सामाजिक संगठन जिममें व्यक्ति के सार्वभौम 
अधिकार का हनन किया जाता है उसे मुक्तिंदायी नही कहा जा सबता है। 
कम्युनिज्म और तानाशाही की एकछूपता से चाहे वह सक्रमणशील- 
काल के लिए क्यो न हो, इन्कार नही क्रिया जा सकता । लेकिन कम्युनिज्म 
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को राष्ट्रवाद की भांति तानाशाही बनाने का कड़ा विरोध॑भकूया जप! 3.५० 
इसलिए कि तानाशाही अथवा,अधिनायतवाद में स््ष ता का 
इस सम्बन्ध में कुछ विस्तार से विचार करना चाहिए। हक (हो जलिट्ही जॉकऋछी दी 
समाज के आर्थिक जीवन की सभी असमानताएं इसलिए हैं कि उसमे अस्पेसशियके 
लोगो का आधिपत्य है। दूसरे शब्दों में उत्पादन के साधनों पर व्यक्तिगत 
स्वामित्व के कारण अममानता उत्पन्न होती है । इसलिए उत्पादन के साधनों 
प्र व्यक्तिगत स्वामित्व नही होना चाहिए वरन्‌ उन पर राज्य का अधिकार 
होना चाहिएं। ऐसा होने पर आथिक समानता होगी और उससे स्वत 
राजनीतिक समानता आ जायेगी। ऊपरी तौर से देखने से यह बात सम्भव 
मालूम होती है। श्ररस्भिक समाजवादियों ने कल्पनालोक में ऐसी तस्वीर 
बनायी थी जिसे वे निकट भविष्य में सम्भव मानते थे। कार माक्स ने उन 
कल्पनावादी समाजवादियों का मजाक उड़ाया और पूजीवाद से कम्युनिज्म 
लाने के सामाजिक पुनननिर्माण की कल्पना की यांत्रिक व्याख्या प्रस्तुत की । 
यह प्रक्रिया अपने आप पूरी नही होगी यद्यपि पूंजीवाद के आन्तरिक सकटो से 
उसका निर्धारण होगा अतः उसे अनिवार्य मात लिया गया है । 


सर्वहारा राजनीतिक सत्ता पर अधिकार करके अपना राज्य स्थापित 
करता है जो उसके वर्ग के समष्टिगत अहकार का प्रतीक है। उत्पादन के 
साधनों पर से व्यक्तिगत स्वामित्व को समाप्त कर उसे राज्य को हस्तांतरित 
कर दिया जाता है| उत्पादन के साधनों का स्वामित्व सामूहिक हो जाता है, 
यह माना जाता है। लेकिन क्या ऐसा होता है? स्वामित्व एक वर्ग से हटाकर 
दूसरे वर्ग को सौप दिया जाता है। पूजीवादी वर्ग के लोग उत्पादन के साधनों 
के पूजीपति वर्ग के रूप में स्वामी होते हैं, माक्सवाद में ऐसा ही कहा गया 
है। वह स्वामित्व भी सामूहिक ही था और उसका भी समष्टिवादी अहंकार 
था। इस आधार पर पूजीवादी स्वामित्व भी सही तरीके से निजी स्वामित्व 
नही था । वह सामूहिक स्वामित्व धा। इसीलिए स्वामित्व के हस्तांतरण से 
कोई परिवतेन नही होता है । फिर भी वे कहते हैँ कि उत्पादन के साधनों का 
स्वामित्व का राष्ट्रीयकरण अथवा समाजीकरण कर दिया गया है। यथार्थ 
में स्वामित्व पर तिजी अधिकार रहता है क्योंकि उस पर एक बर्ग का 
अधिकार होता है, पूरे समाज का नही। लैकिन उसे संक्रमणशी ले स्थिति माना 
जाता है। धीरे-घीरे सभी अन्‍य वर्ग नष्ट हो जाते हैं और एक वर्ग का समाज 
रह जाता है और वैसा समाज और राज्य का एक रूप हो जाता है अतः राज्य 
के स्वामित्व को समाज का स्वामित्व समझा जायेगा। यह भी अधिक सम्भव 
मासूम होता है। इसी आधार पर माक्सवाद को प्रगतिशील और मुक्तिदायी 


कम्युनिज्म से आगे--नवमानववाद की ओर 93 


कह कर उसऊी प्रशंसा की गयी और उसमे एक शताब्दी तक मानव जाति के 
अधिकाश छोगों को अपने वश में रखा । 
लेकिन राज्य तो फिर भी बाकी रहता है और राज्य माक्सवाद के 
अनुध्तार सत्तासीन वर्ग के हाथ में दण्ड होता है। जब वर्ग नही होगा और जब 
राज्य और समाज पूरी तौर से एक रूप हो जायेगा तो राज्य सत्ता का दण्ड 
नही रह जायेगा। यह कहने का तात्पर्य यह है कि तव राज्य नहीं रहेगा वर्योंकि 
कि उसे दण्ड के रूप मे काम करने की आवश्यता नहीं रहेगी ।इस 
मनोकामना भे एक अ्रम है। इसमें यह माना गया है कि अतिशय ओदौोगीकृत 
समाज में राजनीतिक सगठन होता हैं। अतः यह माक्संवादी कल्पना कि 
कम्युनिज्म में राज्य का तिरोहरण हो जायेगा वह कभी साकार नहीं 
होगी । और यदि व्यक्ति की स्वतंत्रता उसी दशा में सम्भव है जब 
उपयुक्त कल्पना साकार हो तो मानव कभी स्वतत्न नहीं होगा। इस प्रकार 
स्वतंत्रता का निषेध कम्युनिस्ट सिद्धान्त पद्धति में निहित है। ऐसा प्रतीत 
होता है कि स्वयं कारक मावस और माक्सेवाद के आरम्भिक सिद्धान्तवादियों 
मे अपने विचारों के ताकिक निर्णयो पर विचार नहीं किया। मार्क्स 
मानववादी था और उसने अपने दर्शन का प्रतिपादन स्वतंत्रता के दर्शन 
के रूप में किया था। फिर भी उसका सिद्धान्त उसमे चाहे जितना उत्साह 
और आदर्शवादी कौशल हो, वह भ्रामक बना रहा है। विचारशील व्यक्ति 
उससे सन्तुष्ट नहीं हुए । इसी कारण उसमें और कुछ अधिक जोड़ने की 
जरूरत महसूस की गयी और समप्टिवादी अहंकार को उसमें अपनाया 
गया। समाज को सामूहिक सामाजिक प्रगति के लिए पुनर्गठित करने की 
आवश्यकता स्वीकार की गयी ) कम्युनिज्म को एक अच्छे समाज की अपनी 
आरम्भिक कल्पना से हट जाना पड़ा । मुक्ति देने वाले दर्शन की स्वतत्नता के 
निषेध को स्वीकार करना पड़ा जिसके द्वारा व्यक्तियों-पुरुषों और महिलाओ 
के स्वतंत्र अस्तित्व को अस्वीकार कर दिया गया। 
सबसे महत्वपूर्ण प्रश्न यह है कि समाज और व्यक्ति का क्या सम्बन्ध 
है। पूरा समाज क्या है। क्‍या वह उन मानव प्राणियों के अतिरिक्त उनके 
ऊपर आपिपत्य रखने वाला अलग संगठन है ? कम्युनिस्ट समाज की स्थापना 
के लिए हम सभी का बलिदान करना चाहिए और हर व्यक्ति को उसके 
लिए काम करना चाहिए। सामाजिक विकास आवश्यक है क्योकि इसके 
बिना मानव जाति प्रगति नही कर सकती है। लेकिन यह सब कहने का क्या 
अथे है । व्यक्ति का वलिदान समष्टिवादी अहंकार की वेदी पर कर दिया 
जाना चाहिए । राजनीतिक विचार एक के बाद दूसरे आमक सिद्धान्तों के 
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चक्कर में पड़ गया क्योकि वह व्यक्ति और समाज में सामंजस्य स्थापित नहीं 
कर सका । ऐसा समय था जब इसको सुलझाया नहीं जा सकता था। किसी 
की यह नहीं मालूम था कि व्यक्ति कहां से आया, उसकी उत्पत्ति कंसे हुई 
और समाज कंसे विकसित हुआ । उस समय केवल अनुमान का सहारा लिया 
गया। लेकिन हमारे समय मे हम लोग इस मामले में अन्धकार में नहीं है, 
कम से कम पहले ज॑से अन्धकार मे नहीं हैं। हम लोगों को आध्यात्मिक 
आधार पर राजतीतिक सिद्धान्तों को प्रतिपादित करने की आवश्यकता नही 
है। शरोर विज्ञान और प्राचीन मानव-शास्त्र के अध्ययन से मानव के विकास 
के सम्बन्ध में हमे पर्याप्त व्यावहारिक ज्ञान हो गया है। हम यह देखते हैं 
कि समाज मानवों द्वारा निर्भित है। व्यक्ति पहले आता है और वह समाज 
से पहले है। समाज के द्वारा बहू अपना लक्ष्य प्राप्त करता है, उसका सक्ष्य 
स्वतंत्रता और व्यवित्त की प्रगत्ति है लेकिन इस रूद्य को भुला दिया गया है। 
इसके प्रतिकूल मनुष्य को समाज में ऐसा स्थान दिया गया है जो उसके 
लक्ष्य और साधन के विरुद्ध है। नैतिकता को राजनीतिक व्यवहार और 
सामाजिक रवना से अलग कर दिया गया है ! इसके परिणामस्वरूप वर्तमान 
संकट उत्पन्न हुआ है। जब तक हम इस संकट के मूल तक नहीं जाते हम 
उसको सुलझा नही सकते । 
हमे मानव (व्यवित) से शुरूआत करनी पड़ेगी। इस सिद्धान्त का 
प्रचार वरिष्ठता की भावना से करना पड़ेगा कि व्यक्ति अमूर्त विचार है। जिस 
प्रकार भौतिक विज्ञान मे यह भान लिया जाता है कि परभाणु के अमुर्त रूप 
का पता चला लिया गया है, उसी भांति व्यक्ति को समाज में अस्तित्वहीन 
परमाणु भाना जायेगा। इस सिद्धान्त के प्रतिफल के आधार पर समाज की 
रचना होती है और कोई अति-मानवीय शक्ति उसका निर्माण करती है और 
उसकी स्थापना व्यक्ति नहीं करते हैं। लेकिन यह कौतूहल्पूर्ण है कि 
समध्टिवादी सोग भी यह मानते हैं कि मानव स्वयं अपने संसार का निर्माता 
है। अत: अन्त में यह स्वीकार किया जाता है कि समाज की रखना भानव 
करता है। मानव ने समाज की रचना क्यो की ? और कंसे की ? अपने 
अस्तित्व के संघर्ष के दौरान व्यवित ने समाज की रचना की। शारीरिक 
विकास की इस तकंमंगरत पृष्ठमुमि मे मानव प्राणियों ने अपने अस्तित्व की 
रक्षा का सघप शुरू किया। समय के साथ व्यक्तियों ने यह अनुभव किया कि 
बे एक साथ होकर इस संघर्ष को अधिक सफलता के साथ चला सकते है। 
इस प्रकार समाज की उत्पति हुई । 
अस्तित्व के उस संघर्ष का सारतत्व क्या था ? यह हमारी 
स्वतन्त्रता की आकाक्षा थी | यदि हमारे पूर्वजों ने, आरम्भिक मानव प्राणियों 
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ने प्रकृति के वन्य जीवो के विरुद्ध संघर्ष न किया होता तो उस समय के 
पर्यावरण में वे नप्ट हो जाते । वह उन प्राकृतिक शक्तियों से अपने को मुक्त 
करता चाहते थे, जो उन्हे मार डालना चाहती थी ! स्वतन्त्रता की आकांक्षा, 
जो मनुष्यों को शारीरिक रक्षा के लिये किये गये संघ से उत्पन्न हुई थी, मानव 
प्रगति को प्रोत्साहित करती है। स्वतंत्रता की इस आकांक्षा को धन्यवाद देना 
चाहिए कि उसके द्वारा आदिम मानव ने आदिम समाज को रचना की, 
जिसका रूद्ष्य अस्तित्व के अपने सधप को लक्ष्य प्राप्ति तक प्रभावशाली ढंग 
से और उच्च स्तर पर जारी रखना था। कया यह कहना विवेकपूर्ण होगा 
कि मानव ने अपनी स्वत्तश्रता अजित करने के लिए जिम्न अस्त का निर्माण 
किया बही स्वतंत्रता का नाश कर देगा ? ऐसा होने पर मानव जाति का 
समस्त इतिहास अन्तविरोधो से भरा हुआ माकूम होगा। यह भी तथ्य है कि 
समाज ने मानवो को गुलाम बनाने के लिए जजीरें तेयार की है । हमारे युग 
मैं मानव से मशीन का निर्माण किया और उसका ग्रुछाम वन गया। लेकित 

स्वतत्रता की आकाक्षा को नष्ठ नहीं किया जा सका ) युगो से मानव स्वतंत्रता 

के संघर्ष में लगा हुआ है और भव भी उसमें रत है । उसका लम्ब/ इतिहास 

हूँ। यदि हम इस वात को समझ ले तो हम इतिहास को भी समझ सकते हैं । 


इसीलिए हमारे दस्तावेज के मुझुय विचार मे, जिसे हमने राजनीतिक 
दर्शन के रूप मे प्रस्दुत किया है, शुरूआत इसी वात से होनी चाहिए कि 
मनुष्य समाज की रचना के पहले से है और स्वतस्त्रता का उपयोग 
मनुष्य ही कर सकता है। ऐसा राजनीतिक दर्शन, जो व्यक्ति की स्वतनता 
को सुरक्षित नही कर सकता, उसमें उस अर्थ में स्वतंत्रता पर विचार नहीं 
हो! सकता ओर उससे गलतफहमी ही उत्पन्न होगी। 

अब अगला अ्रश्न हैं कि समाज में व्यक्ति की स्वतंत्रता कस सम्भव 
होगी, जब समाज को रचना सामुहिक रूप से और केच्दित ढंगओे मारी 
जाती है? न तो मुक्त व्यवसाय बाछा पूंजीवाद और न ही संसदीय ल्ोकतत 
इस समस्या को सुलझा पाये है यद्यपि उदारवादियों ने व्यक्ति फी स्वतन्वता 
के प्रश्त को उठाया था। समाजवाद और कम्युनिज्म भी इस लक्ष्य की ओर 
हमको नही ले जा पा रहे है। अतः अब इसके लिए क्‍या उपाय है? हमे इसके 
लिए सप्ताज के राजनीतिक संगठन का नया विकल्प ढूंढने का प्रयास करना 
चाहिए, जिसमें व्यक्त की स्वर्तत्रता और आविक पुननिर्माण में सामंजस्य 
स्थापित किया जा सके और उत्पादन के साधनों के निजी स्वामित्व वाली 
व्यवस्था को समाप्त किया जा सके । 
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दो बर्ष पूर्व रेडिकल डेमोक्रे टिक पार्री की ओर से देश के सामने स्वतंभ 
आरत के संविधान का जो मसविदा रसा गया था, उसमें राज्य के ऐसे दादे 
की रूपरेखा प्रस्तुत की गयी थी । संगठित लोकतंत्र का वह मौलिक विचार 
थ। संसदीय लछोकतास्त्रिक व्यवस्था में मनुष्यों को परमाणुकृति व्यक्तियों के 
आधार पर संगदित किया जाता है। उसके अनुमार सावंभौम सत्ता सम्पन्न 
व्यक्ति तीन या चार चर्ष में एक बार अपने मत (वोट) वर प्रयोग करता है, 
लेकिन समाज को राजनीतिक संगठन में उसकी भूमिका इससे अधिक नहीं 
होती है। इसके परिणामस्वरूप अल्पर्सस्यक छोगों के हाथो में सत्ता का 
क्ेत्रीयकरण हो जाता है और व्यवहारिक रूप में स्वतंत्रता का निपेध हो 
जाता है। इस दिखाबटी लोकतंत्र के श्रतिवादी रूप का उल्लेख मावरसेबाद के 
राजनीतिक दर्शन और व्यवहार में मिलता है। मावसंवाद में छोकतंत्र के 
उच्च स्तर को लाने के बीच के संक्रमण काछ के लिए स्वंहारा की तानाशाही 
को छोकर्त॑त्र के उच्च स्तर को स्थापित करने के दीच के सक्मणकाल के छिए 
आवश्यक माना जाता है। वह छोकत्तत्र का स्तर--उच्चतर कंसे होगा ? 
बहू सप्तदीय लोकतंत्र से भिन्‍न होगा, जेकिन वह उससे कितना ऊंचा होगा ? 
संसदीय लोकतंत्र में सत्ता नाम के सभी अधिकार उ्तसे छीन लिए जाते हैं 
और संसदीय लोकतंत्र में व्यक्ति असहाय हो जाता है। समाजवाद में छोक- 
तंत्र को ऊच्रे स्तर पर स्थापित किया जायेगा जिसमें यह व्यवस्था वी जायेगी 
कि पिछली बुराइयों को हटाया जा सके । लेकिन थदि सम्राजवाद का सम्बन्ध 
समाज के ऐसे रूप से जोड़ा जाय जिसमें व्यक्तिगत स्वतंच्ता असम्भव हो तो 
बह संसदीय लोकतंत्र से अच्छा समाज नही हो सर्केगा। । 
तो बया हुए यह नतीजा निकालें कि छोकतन्‍्त्र असम्भव है और यह 
घोपणा करें कि मानव जाति का पिछले तीन सौ अथवा चार सौ धर्षों का 
इतिहास गछत्त था । इस प्रकार की प्रतिक्रिया का प्रतिनिधित्व फासिज्म 
करता है। फासिज्म की ओर से यह घोषणा की गयी कि लोकतंत्र अच्छी 
व्यवस्था नहीं है और उसके विकल्प के रूप में तानाशाही व्यवस्था को प्रस्तुत 
किया गया। तो फिर फासिज्म और कम्युनिज्म मे क्या अन्तर है ? 
ऊपरी तौर से फासिस्टवादी तानाशाही कम्युनिस्ट तावाश्माही की 
अपेक्षा अधिक लोकतर्त्रिक दिखाई देगी क्योंकि उसका सम्रब्टिगत अहेकार 
समस्त राष्ट्र के आधार पर स्थिर किया जाता है । स्पष्ट है कि थदि र््ट्र 
की कहपना लोकतात्रिक है तो फिर राष्ट्रीय तानाशाही होते को बया आवब- 
इयकता पड़ेगी। राष्ट्र को अपने आप पर तानाशाही करने की आवश्यकता 
नहीं होनी चाहिए । जो भी हो तथ्य यह है कि फासिज्म राष्ट्रवाद का उग्र- 
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तंम रूप है और वह तानाब्याही राज्य की स्थापना करता है जिसका दावा 
है कि उसमें राष्ट्र के समष्टिगत अहंकार निहित है । फिर भी फासिज्म पूरे 
राष्ट्र का प्रतिनिधि होने का दावेदार है अतः वह सर्वहारा की वानाश्ाही 
की अपेक्षा लोकतत्न का ऊंचा रूप है क्योकि सर्वहारा की तानाशाही तो एक 
वर्ग के प्रतिनिधित्व का दावा कर सकती है। इस दिखावटी विशिष्टता के 
आधार पर जब फासिस्टों ने संसदीय लोकतान्त्रिक व्यवस्था के विरुद्ध विद्रोह 
किया था उस समय जनता के बहुत बड़े हिस्से को उसने कम्युनिस्टों के मुका- 
बले में थोड़ें समय के भीतर प्रभावित कर दिया था । 
यह एक बड़ा दुखान्त तथ्य है जिस पर उन लोगों को विचार करना 
चाहिए जो हमारे समय के संकट को सुल्झाना चाहते हैं। अपनी आंखें बन्द 
कर लेने से काम नही चलेगा। कम्युनिस्ट घोषणा-पत्र करीब एक सौ वे पूर्व 
जारी किया गया था और करीब पिचह॒त्तर वर्ष बाद उसके भाधार पर क्रान्ति 
सफल हुईं। उस क्रान्ति की प्रतिक्रिया के रूप मे फासिज्म उभरा और दस 
बर्ष के भीतर वह पूरे यूरोप में फंल गया | लोग फासिस्टों के अनुयायी बने, 
लेकिन कम्युनिस्टों के नही बने | यह तथ्य है जिन्हें यह कहकर टाला नहीं 
जा सकता कि सोशल डेमोक्रेड लोग गदह्मर और विश्वासघाती थे अथवा और 
कुछ ऐसा ही कहा जाय । लेकिन इन घटनाओ पर हमे विचार करना चाहिए 
भौर यदि हम विचार करते हैं तो हमे यह भी समझना चाहिए कि संसदीय 
लोकतात्रिक व्यवस्था ही असफल नही हुई वरन्‌ मावर्सवाद के आधार पर 
लोकतंत्र भी खतरनाक रूप से गलत था । यही कारण है कि वह जनता को 
पर्याप्त रूप से प्रभावित नही कर सका । 
हमारे समय में राजनीतिक सिद्धान्त आध्यात्मिक मान्यताओं के आधार 
पर प्रतिपादित नही किये जा सकते । उन्हें वेशानिक शान और वंशातिक 
दर्शन के आधार पर प्रतिपादित किया जाना चाहिए। हमारे इन सिद्धान्तों में 
उसी दिशा में प्रयास किया गया है। इस सिद्धान्त को मानने से कि इतिहास 
आशिक ढंग से निश्चित होता है, व्यक्ति एक कल्पना की वस्तु मात्र रह िददादी 
है। इतिहास के निश्चयवाद के इस अजीबो-गरीब सिद्धान्त को भौतिरवादी 
दर्शन से निकछा हुआ माना जाता है। यदि हर वात आधिक दंग से निश्चित 
होती है तो फिर आप क्रान्ति कैसे कर सकते हैं ? घटना एक के बाद एक 
होती रहेगी और मानव को उनके लिए कुछ भी करने की जरूरत नहीं है। 
व्यक्ति आधिक भाग्य के हाथ में कठपुतछी मात्र रह जाता है, सेदिन क्रान्ति 
के विचार में व्यक्ति की सार्वभौम सता भी भावना निहित मानो जाती है 
पूजीवाद का पतन होता है और उसके स्थान पर समाजवाद विरृच्तित होता 
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है। यह कैसे होता है, इसकी व्याख्या आधिक निश्चमवाद के सिद्धान्त से 
करना कठिन काम है। यही कारण है कि सावर्स ने इतिहास की भोतिकवादी 
व्याख्या की और क्रान्ति को सम्भव बनाते के लिए उसे आधिक निश्चमवाद 
के सिद्धान्त से हटना पड़ा। उसने यह स्वीकार किया कि इतिहास की 
प्रक्रिया मे भानव की सा भौमसत्ता को भावना मुख्य कारक है। उसने कहा 
कि पूंजीवाद का पतन हो सकता है, लेकिन जब तक सर्वहारा विद्रोह फरके 
पूंजीवाद बे सत्ता से च्यूत नहीं करेगा तब तक पूंजीवाद हमेशा के लिए 
बना रहेगा । 


इस प्रकार यह पुनः सिद्ध होता है कि मानव समाज का निर्माता है। 
लेकिन मानव कब तक एक प्रकार के समाज की रचना करके दूसरे प्रकार के 
समाज की रचना के लिए पहले समाज को गिराने की प्रक्रिया चालू रखेगा ? 
इस शाश्वत समस्या को सुलभाने के लिए हमे समाज को आधिक निश्चमवाद 
के आधार पर बनाने के सिद्धान्त के अतिरिवत उन अन्य बातो को समभझाना 
पड़ेगा जिनका प्रभाव समाज की रचना पर पड़ता है। इसके लिए हमे 
दाशंतिक आधार को देखना पड़ेगा, सामाजिक और राजनीतिक आधार को 
देखना पड़ैया । सामाजिक और राजनीतिक समस्याओ को सुलझाने के 
प्रमाप्त भें हमे मौछिक दाशनिक प्रश्नों पर विचार करना पड़ेगा । हमें 
भौतिकवाद और आदश्शंवाद के विवाद को खत्म करना पड़ेगा । 


जैसे ही इस बात को स्वीकार किया जात्ता है कि भानव सभाज की 
रचना है, आदर्शवाद का सवार हमारे सामने आ जाता है--उस आदर्शवाद 
का नहीं जो विचारों की स्वतंत्र भूमिका को स्वीकार करता है। मानव ने 
किस प्रकार समाज रचना की । मानव में क्रान्ति करने और संसार को बदलने 
का विचार कंसे पंदा होता है ? इन प्रश्तों का उत्तर देने के छिए हमें विचारो 
की गतिशीलता से उसके सम्बन्धों को दूंढ़ना पड़ेगा | मानव के विचार 
मानव की विचार प्रक्षिया हैं, उसका इतिहास से सम्बन्ध है। मानद क। 
मस्तिष्क उत्पादन का साधन है, उससे विचार उत्पन्न होते हैं जो सबसे अधिक 
मूर्ति मंजक वस्तु है जब तक हम सामाजिक विकास की प्रक्रिया में विचारो 
के महत्व को अस्वीकार करते रहेगे तो हम धर्मशास्त्र में पड़ जायेंगे ! पूरी 
तरह से आर्थिक निश्वयवाद को मानने से पूर्व निर्धारित भाग्यवाद में हम 
पहुच जायेंगे। बतार्ड शॉ ने एक बार कट्दा था कि आथिक निश्चयवाद 
ईश्वरीय इच्छा का दूसरा नाम है। यदि एक वार हम उसकी ढलान पर खड़े 
होगे तो हमे स्वतंत्रता से विदाई लेनी पड़ेगी, सामूहिक और व्यवितगत दोनों 
रूपो से । इसो आधार पर यह मानता पड़ेया कि घटना क्रम भी पूर्व निर्धारित 
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होता है चाहे वह ईश्वरीय इच्छा के आधार रे हो अथवा आधिक निश्चयवाद 
के स्ियमों के आधार पर । दोनों हो स्थितियों में मनुष्य का उस पर 
नियंत्रण नही रहता है और वह उन्हें बदल नहीं सकता है। मानव के अस्तित्व 
का संघर्ष इस दशा मे सफल नहीं हो सकता और इसके बाद मानव का 
जीवन इस शसार में सबसे बड़ी दुखान्त घटना होगी । 


इस दुश्चक्र को हम तब तोड़ते है जब हम यह मौलिक प्रश्न उठाते हैं : 
उत्पादन के साधन की मूल उत्पत्ति कंसे हुई और उसको किसने उत्पन्त 
किया ? उत्पादन के प्रथम साधन के सम्बन्ध में यह सोचा जा सकता है कि 
जब (ऐप) बन्दर ने पेड़ की एक डाल तोड़ कर उसकी सहायता से हाथ में 
न पहुचने वाले फल को तोड़ा और उसके लिए उसे पेड़ पर नही चढ़ना पड़ा। 
अस्तित्व के संघर्प मे यह एक सबसे बडी घटना थी । इस प्रकार पहले उत्पा- 
दन के साधन को उत्पन्न किया गया । लैकिन ऐसा करने के पहले उसका 
विचार बन्दर के मस्तिष्क में उत्पन्न हुआ जो उसे अपनी वाहों को लम्बा 
करने की आकाक्षा से विकसित हुआ । इस प्रक्निया में लाखो वर्ष लगे होगे। 
ज़ेकिन वह कार्य सामाजिक संसार की रचना का पहला काम था। उसके 
द्वारा पहुला उत्पादन का साधन बना । उसकी उत्पत्ति अति-मानवीय शक्ति 
से नही हुई और न ही उसकी उत्पत्ति आथिक निश्वयवाद के तिद्धान्त से हुई । 
मानव के क्रियाकछाप की उत्पत्ति और सामाजिक जीवन के आरम्भ को 
आधिक निश्चयवाद की परिधि से बाहर रखने से इनकी उत्पत्ति के लिए 
अति-प्राकृतिक और आध्यात्मिक विचारों को प्राथमिकता नही दी गयी है। 
ऐसा करके भौतिकवादी योजना को कद्टरवाद से मुक्त किया गया है। 
विचारों की उत्पत्ति की वैज्ञानिक व्याख्या प्रस्तुत की गयी है और यह सिद्ध 
किया गया है कि किस अकार मानव के विकास के पहले शारीरिक भ्रवृत्तियों 
से विचार उत्पस्न होते हैं । विचारों को भौविकवादी योजना में उचित स्थान 
दिया यया है और एक ऐसे दर्शन को विकसित किया गया है जो स्वतः आगे 
बढ़ता है। इसके साथ ही आशिक निश्चयवाद को एकदम अस्वीकार नहीं 
किया गया है। समाज की रचना के बाद उसका क्रियाकलाप शुरू होता है। 
समाज की उत्पत्ति कैसे हुई, इस वाठ की व्याइ्या, सामाजिक विकास के 
नियमो के बनने से पहले से करती चाहिए ? 83 अकरे होने के समय 
मानव आशिक प्राणी नही था और आज भी “आधिक-मानव एक कल्पना 
है। मानव प्राणी की उत्पत्ति भौतिक कारणों से निश्चित हुई थी। आधिक 


निश्चथवाद को भौतिक निश्वयवाद वढ़ी समझना चाहिएं। एक (म्ौतिक 
निश्चपवाद) समस्त विश्व में अनन्त काल से चल रहा है लेकिन दूसरा 
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(आधिक निएचयवाद) केवल सामाजिक मानव के कह दायायद- ० 
और उस क्षेत्र में भी अन्य बातों का महत्वपूर्ण प्रभाव 'पुड़ता हम... 
निश्चयवाद को भाग्यवादी निश्चयवाद से मुक्त करना है हेशरिकल बीत 
भौतिक निएचयवाद की योजना का अंग बनाना चाहते हैं।५... अत: 
मण्वव के पुरखों ने अपने अस्तित्व के संघर्ष के क्रम में सबसे पहले 
बिना अवदयबवाऊा और गैर-शरीरी उत्पादन के साधत को रचना की। 
उसकी यह क्रिया मानव के शारीरिक विकास की मौलिक सहज इच्छा से 
सम्बद्ध थी। शारीरिक विकास में मस्तिष्क का विकास उसके पहले की 
घटना थी जो आकस्मिक नही थी वरत्‌ जो शारीरिक विकास प्रक्रिया के 
अन्तर्गत थी। गैर शरीरी प्रथम उत्पादन का साधन ऐसे पश्ु ने बनाया था 
जिसका मस्तिष्क विकसित हो चुका था और उसमें विचार शवित उत्पन्न हो 
चुकी थी। प्रथम उत्पादन के साधन के निर्माण के पूर्व उसका विचार 
मस्तिष्क में उत्पन्त हुआ था। जिस प्रकार आथिक निश्चमवाद के उद्गम 
स्थल को आधिक जीवन आरम्भ होने के बाद ही देखा जा सकता है उसी 
प्रकार विचार प्रक्रिया आरम्म होने के वाद ही विचार शृंखला का आरम्म 
होता है । निस्सन्देहू मानव के पूर्वज के मस्तिष्क मे उत्पन्न विचार से इस 
प्रक्रिग का आरम्भ होता है । 
हमने मानव के शारीरिक विकास की पृष्ठभूमि में विचार की उत्पत्ति 
को ढूंढा है । शारीरिक विक्रास भौतिक प्रकृति की पृष्ठभूमि में होता है । इस 
प्रकार हमारे विचार, जिनके आधार पर उनके सावेभोम सत्ता की भूमिका 
तैयार होती है उनके द्वारा इतिहास की व्याख्या हम कर सकते है और उसके 
लिए भाग्यवाद का सहारा लेने की जरूरत नही पडेगी | ऐसा करने से हमें 
भौतिकवाद को छोड़ने और आध्यात्मिक आदश्शवादी दलरूदल में मिरने की 
जहूरत नही है। इसके विपरीत ऐसा करके हम दर्शन की एक भयंकर 
समस्या को--द्रेतवाद की समस्या को सुलझा लेते हैं । जीव-जगत और जड- 
जगत मे कोई विरोध नद्दी है। हम प्रत्येक वस्तु के लिए एक समान पृष्ठभूमि 
पर आ जाते हैं । 
रेडिकलवाद के सिद्धाग्त का यह दाशंनिक आधार है । यह स्मरणीय 
है कि मानव इतिहास का भौतिक आधार है लेकिन इसका एक ही कारण 
नहीं है । विचार और आधिक शक्तिया दोनो का ही प्रभाव पड़ता है। 
विचारों की गतिशोलता और आधिक विकास का इन्द्वात्मक रूप दोनों की 
समानान्तर प्रक्रिया साथ-साथ चलती है। दोनो का विकास मानव की 
स्वतन्नता की भार्काक्षा से होता है। दोनों प्रक्रियाएं भी एक दुसरे को प्रभा- 
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वित करती हैं। जब हुम सामाजिक गिद्वाल्त और एफ राजनीतिक दर्गन का 
40% 2472 कह की प्रक्रियाओं के रमान सोत को 
समाज की पुगः रचना कर रहे ् 04/72/4008 400 
मा ४ | कर गउ़ने हैं। यदि मानव को केयल परमाणु रूप में 
रोबोट अपया मशीन के पुरे के रूप में स्थीकार करंगे तो समाज के पुन- 
निर्माण का उद्देश्य ही विफल हो जायेगा। स्वतंत्र ब्यवितयों का समाज बनाने 
मे स्थान पर हम एक ऐसे कारागार की स्थापना करेंगे जिसमें कुछ अधिक 
सुविषाएं प्रदान फी जायेंगो, सेकिन उनमें रहने वाले स्यतितियों की आत्मा 
और का स्वतपता की आकांक्षा को नष्ट कर देंगे। इस प्रकार मानवों की 
र्यिति रिसा-पिला कर मोटे बनाये गये खुअरों की सी हो जायेगी। 
सिरसन्देह यह राह्ी है कि यदि मशीन के प्रत्येफ चक्र को अपने ढंग से चलने 
फी आजादी हो तो मशीन टूट जायेगी। इस द्विविधा को दूर करने का 
रास्ता है | हमे मानव को समाज की घुरी मानता चाहिए | हमें यह जानना 
चाहिए कि गमस्त सामाजिक ढांचों को विकमित करने की क्षमता मानव 
प्राणी में निहित है। इसके वाद यह स्पष्ट हो जायेगा कि समाज में मानव का 
स्थान केवल गश्ञीन के पुर्जे के समान नहीं है और यह अपने सामाजिक 
उत्तरदायित्व फा निर्वाह अपनी व्यक्तिगत स्वतंत्रता का आत्मसमर्पण किये 
बिना कर सकता है। स्वतन्त्र समाज में स्वतंत्र व्यक्ति रह सकते हैं 
और विना स्वतंत्रता कै और सब बातें करमा एक घोसा है। आज के अति- 
जटिल सामाजिक संगठन में मानव अपना स्थान ग्रहण कर सकता है। ऐसा 
समाज केन्द्रित होगा लेकिन मानव सावेभोम सत्ता सम्पस्न व्यवित के रूप में 
समाज में सामूहिक प्रयासों से अपनी क्षमताओं को प्रकट करने की स्थिति मे 
होगा | समाज की स्थापना की आकांक्षा का आधार व्यक्त की स्वतंत्रता की 
आकाक्षा है, जो अपने शारीरिक विकास के रूप में मानव के रूप में प्रकट 
होता है । ऐसी स्थिति मे सामाजिक उत्तरदायित्व की भावना से काम करना 
अनिवार्य नही होगा । सामान्‍य परिस्थितियों में वह स्वेच्छा से अपने उत्तर- 
दायित्व को पूरा करेगा वयोकि समाज की रक्षा और उसके विकास के द्वारा 
उसके प्रत्येक सदस्य को अपनी क्षमताओं को विकसित करने का अवसर 
प्राप्त होगा । अतः व्यवितगत स्वतत्रता और सामाजिक उत्तरदायित्व दोनो 
एक दूसरे के लिए असंगत नही हैं । 
एक वार यदि हम दार्शनिक निष्कर्ष पर पहुंच जाते हैं तो ऐसे 
राजनीतिक सिद्धान्त को स्थिर किया जा सकता है जिसके द्वारा संसदीय 
लोकतात्रिक व्यवस्था को अस्वीकार करके उसके स्थान पर तानाशाही वाली 
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पद्धति को प्रयोध में छाने के अपने खतरे. हैँ॥ इसका विकल्प हा संगठित 
लोकतंत्र हो हो सकता है। व्यक्ति को अकेले नहीं छोड़ा जाना के चाहिए। डे 
समाज के बाधिक अथवा राजनीतिक परमाणु व्यक्ति के रूप में स्वीवगर नहीं 
किया जाना चाहिए ५ इसीलिए हम ऐसी वास्तविक छोकतांत्रिक व्यवस्था वा 
प्रस्ताव कर रहे हैं जिसमें व्यवित असद्वाय इकाई न रह जाय बरन्‌ छोटे-छोटे 
समूहों में--जन समितियों के रूप में उसे संगठित किया जा सके । इस प्रकार 
की जनसमितियाँ, राज्य के छोटे आकार की प्रतिमूर्तियां होंगी । छोटी होने 
के कारण इन समितियों में व्यवित का दमन नहीं किया जा सकेगा। इसके 
अतिरिवत वह छोटी ससृप्ट-सामाजिक इकाई होगी और उसमें व्यवित को 
अपनी क्षमताओं के विकास की अधिक स्वतंत्रता होगी। इस प्रकार की 
इकाइयों के विस्तृत आधार पर राज्य का 'पिरामिड' बनेगा। भुभे आशा है 
कि आप लोगों ने स्वतंत्र भारत के संविधान का हमारा मसविदा पढ़ा होगा। 
भदि नहीं तो उसे अब पढ़ लेना चाहिए । क्मोंकि उसकी पृष्ठभूमि में हमारे 
छिद्धान्तों को भरी प्रकार समझा जा सकता है। 


रेडिकल छोकतंत्र का दूसरा महत्वपूर्ण लक्षण यह है कि उसमें इस 
बात पर जोर दिया जाता है कि सत्ता को जनता में निहित रखा जाम! 
राज्यतंत्र इस प्रकार का बनाया जाय जिसमें स्थानीय समितियों के द्वारा 
शासन चलाया जाय, जिससे देनिक कार्यों में सावेभौम सत्ता का उनके द्वारा 
उपयोग क्रिया जा सके । सत्ता को हस्तांतरित अथवां अधिकारों को प्रदत्त 
ऋरने की पद्धति नहीं अपनायी जायेगी क्योकि उससे लोकतांत्रिक मिपेष 
होता है। हमारी पद्धति को कंसे कार्यान्विव किया जायेगा, उसका अनुमान 
अभी नहीं छगाया जा सकता । राष्ट्रवादियों का दावा है कि संविधान सभा 
में पडित नेहरू ने लक्ष्य सम्बन्धी जो प्रस्ताव पेश किया है वह सवसे अच्छा है। 
उम्रमें भारत को स्वतंत्र सावंभौम सत्ता सम्पन्न गणतंत्र घोषित किया गया 
है। यदि उसकी भाषा को ध्यान से पढ़ा जाय तो उस घोषणा का खोसलापन 
प्रकट होता है और उसके खतरों का पता चलता है। लोकतंत्र का मौलिक 
सिद्धान्त यह है कि उसमें सत्ता जनता की होती है। हमारी संविधान सभा 
ने यह घोषणा की है कि उसने सत्ता जनता से प्राप्त की है। यह भान्य 
सिद्धान्त से अलग हटने के समान है । राष्ट्रवादी भारत के स्वतंत्र सावंभौस 
सत्ता सम्पन्न गणतंत्र में सत्ता को स्थायी रूप से प्रदत्त रखा जायेगा। राज्य 
जनता से सार्वभौम सत्ता ग्रहण करता है । सविधान में यह भावना व्यक्त की 
गई है कि साववेभौम सत्ता जनता में निहित नहीं है वरन्‌ उसे समय-समय पर 
प्रहण करके राज्य के प्रशासको को सौंप दिया जायेगा | राज्य कैवल सत्ता 
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ग्रहण करता है, उसे जनता स्वयं प्रदान नहीं करती है। स्वेच्छा से सत्ता 
हस्तांतरित करने की बात का सामास्यतया अभाव होता है अतः भविष्य में 
संविधान की व्याख्या करने वाले विधिवेत्ता यह तर्क प्रस्तुत करेंगे कि 
सावंमौम सत्ता जनता के पास कभी नहीं थी। जहां से उसे प्राप्त किया 
जाता है अथवा उद्गम स्थल को सत्ता का स्वामी नहीं माता जा सकता। 
स्वामित्व का अधिकार सिद्ध करने के लिए व्यवह्वार में स्वामी का सत्ता पर 
अधिकार होना चाहिए। भारत में राज्य सार्वभौम सत्ता सम्पन्न अधिकार 
जनता से प्राप्त करता है लेकिन जनता उसको प्रदान नहीं करती है । इस 
प्रकार सा्व भौम सत्ता पर जनता का कभी अधिकार नहीं रहता है। प्रदत्त 
अधिकारों की सामान्‍य विधि के अनुसार जनता से यह अधिकार प्राप्त करवे 
के बाद जनता व्यवहार में उनसे वचित हो जाती है। लेकिन उसके तर्कसंगत 
आधार पर सार्वभौम सत्ता जनता की होती है और जनता उसे प्रदात कर 
सकती है और प्रदान नहीं भी कर सकती है । अधिकार प्रदान करने के वाद 
भी जनता को यह अधिकार है कि वह अपने अधिकार को अक्षुण्य रखने के 
लिए विदोह कर दे । इसीलिए विद्रोह के अधिकार को छोकतात्रिक अधिकार 
घोषित किया जाता है। परम्परागत्त लोकतात्रिक सिद्धास्ती से हट कर भी 
यही कहा जायेगा कि सा्वभौम सत्ता जनता की होती है भर स्वतत्र भारत 
के संविधान के अनुसार शासन जनता से अधिकार प्राप्त कर लेगा और 
उसके बाद उसका विद्रोह का अधिकार समाप्त हो जायेगा। पा होने पर 
तानाशाही को बैधता मिल जायेगी क्योकि जनता से सावंभौम अधिकार एक 
बार ले लेने के थाद वह उनसे सदैव के लिए वंचिंत हो जायेगी | इस बात को 
भुला दिया जायेगा कि जनता राष्ट्रीय राज्य के अधिकार की स्रोत है। 


रेडिकल लोकतंत्र में जनता को सार्वेभौम सत्ता न कभी हस्तांतर्दित 
की जायेगी और न उसको प्रदत्त अधिकारों के रूप में उन्हे अलग किया 
जायेगा। सार्वभीम सत्ता का अधिकार जनता मे निहित रहेगा और जनता 
के हाथ मे ही रहेगा । जनता के इस अधिकार को अल्पसंख्यक लोगों के हाथ में 
सौँध देना जनता द्वारा सत्ता के परित्याग के समान होगा । जब कप अल्प- 
सख्यक लोगो के हाथ मे पहुच जाती है वह उस सत्ता को अपने हाथ में रखने 
के लिए शासनतंत्र बनाते हैं और उस्त शासनतत्र के द्वारा सता पर ९ 
नियत्रण रखते हैं। ऐसा समय था जब सत्ता का अधिग्रहण करने वालों को 


सशस्व क्रान्ति के द्वारा हटाया जा सकता था। जैसा कि फ्रासीसी राज्य 


क्रान्ति और दुबारा रूसी क्रान्ति के द्वारा हुआ था । ह३आर उसके हर 
सत्तासीम अल्पसख्यक लोगो ने जनता के नाम पर सत्ता पर अधिकार क्रः 
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को घोषणा करके इतनी पावित अभित फर ली है. कि जनता की करके 
उनकी अपदस्य नहीं कर पाठी है। रूसो क्रात्ति के याद इतिहास का यह 
दूसरा अनुभव हमें हुआ है। हस उस तथ्य को स्वीकार फरते हैं। यदि पक 
कारित के शिद्धज्त को ग्रधार्यदादी बनाना चाहते हैं तो हमे राजनीतिक 
व्यवहार का ध्यावहारिक वर्येक्रम तेयार करता चाहिए .ः यदि प्राम्ति का 
सया राफ्ता नही है तो बया हमें स्वतेत्रता के भादर्श को छोड़ देता भाहिए 
और बया जनता स्वर्तत् नही हो सकेगी और प्मा लोकतंत्र सम्भव गहं 
होगा । 

हमें निराशाजनक इप्टिकोण नही अपनाना चाहिए । हम यह महूते हूँ 
कि लोकतंत्र सम्भव है और स्वतंत्रता का ल्य ऐसा नहीं है जिसे प्राप्त न 
छिया जा सके यदि लोकतेंत्र में विश्वास फरने यप्ति, स्वत मता के लिए पं पर्प 
करने वाले ब्रतम्तिकारी किसी एक गे के लिए नही वरल्‌ पूरी जनता के छिए 
सत्ता पर अधिकार करने के लिए सशस्त्र विद्रोह द्वार। प्रयात कर मौर ऐसी 
तानएएी स्थापित करें जिसका उद्देश्य सभी अन्य लोगो का दमन करना हो 
जिसमें उसमें शामिल व्यक्तियों की स्वतंत्रता भी रष्ट हो जाय। यहू उचित 
नहीं होगा । सभी विचारशील व्यक्ति, चाहे वे किसी दर्ग के क्यों ने हों ये 
भागव की स्वतंत्रता के आदर्श के लिए एक साध आा सकते हैं। हमें केवल 
आधधिक निर्वयवाद के सीमित रूव को पहचान लेना चाहिए, विशेष रूप से 
बुद्धिमान और विवेकशील व्यवित मानवीय गुणों के प्रति सचेत हो । स्वतंत्रता 
को व्यवित को स्वतंत्रता से अलग करके समझा नही जा सकता है । 


हम लोग इस देश में साआज्यवादी शोपण और दमन की बातें करते 
रहे हैं। हमारे देश में ऐस्ती वहुत सी बातें हैं जो अच्छी नही है। सेकित संसार 
के दूसरे देशों की ओर भी देसिए। आपको बहुत से ऐसे देश मिलेंगे जहां 
भारत की तुलना मे स्वतंश्रता कम है । जापान एक स्वतंत्र राप्ट्रया लेकिन 
जापाद की जनता स्वत नहीं है । ऐसा भारत में भी हो सकता है। स्वतंतत्ता 
के लिए सतरा दूसरी और से आ सकता है। यह तर्क के आधार प्र सम्धद 
है ओर अनुभव से भी यह सिद्ध किया जा सकता है कि सर्वहारा सत्ता पर 
किसी देश मे अधिकार कर सकता है, किर भी यह जरूरो नहीं कि सर्वहारा 
स्वतंत्र हो जाय, पूरे देश को स्वतेत्रता की तो बात ही अलग है। जब सर्वहारा 
सत्ता पर अधिकार करता है और उसकी तानाणाही स्पापित हो जाती है तो 
बर्ई बपने अधिकारों की संगद्धित और इच्छा शक्ति दाले बस्परयृस्यकों क्यो जो 
अपने को पार्टी कहते हैं, उनको सतौप देता है। वर्म के सलाम पर पार्टी नये 
शासक बन जाती है और सर्वहारा राज्य भी निहित स्वार्थी तत्वों के हथ पे 


कम्युनिज्म से आगे--नवमानववाद को ओर. 05 


चला जाता है। इसी करण राज्य का उत्त तरह विरोहरण नही होता जैसा 
पर्वहारा क्रान्ति के सिद्धान्त में बताया जाता है। और वह राज्य तानाशाही 
राज्य होता हैं और उसके द्वारा अल्पसंड्यक पार्टी का राज्य स्थायी दो 
जाता है। 
ऐसी क्रान्ति जो अपना लक्ष्य ही असफत कर दे, चाहे वह वसा विना 
जाने करे लेकिन गलत राजनीतिक सिद्धान्त की वही तक॑ संगत परिणतति होती 
है, अतः उसे टालने के लिए हम ऐसे राजनीतिक व्यवद्वार का प्रस्ताव करते हैं 
जिसमे इस बात पर जोर दिया जाय कि व्यक्ति की स्वतंध्रता को अक्षुण्ण रखा 
जा सके। इस रिथिति में यह प्रश्न उठता है कि स्वतंत्रता क्‍या है? हम इस 
प्रश्न की दालने के लिए क्षमायाथना नहीं करेंगे। स्वतंत्रता को सारमुलक 
अर्थ दिया जाना चाहिए उसमे प्रत्येक मानव प्राणी के अनुभव के आधार पर 
उसकी भावना होनी चाहिएं। माक्संवाद के पहले के राजनीतिक दार्श॑निकों, 
उदारवाबियों ने, जो व्यक्तिवाद में विश्वास रखते थे, उन्होने स्वतंत्रता के 
विचार का परिमाण बताने का प्रयत्त किया था। इसीलिए आज के समप्दि- 
वादी उसे अमर वन्नाकर अस्वोकार कर देते हैं । 
हम स्वतंत्रता की कल्पना को सारक्रूत परिमाण देना चाहते हैं। 

स्वतंत्रता के सारभुत अर्थ को हम समस्त शारीरिक विकास की प्रक्रिया से 
प्राप्त करते हैं स्वतन्नता का संधपे अस्तित्व के लिए शारीरिक संघर्ष के क्रम 
से जोड़ा जा सकता है। इस संघर्ष के द्वारा ठुंद्धि ओर भावना को उच्च 
स्तर प्राप्त होता है। दूसरे शब्दों में स्वतन्त्रता का अथें है कि मानव की 
क्षमताओं पर लगे सभी प्रतिबन्धों को धीरे-धीरे समाप्त करना। अन्यथा 
वे सभी घोषणाएं जो इतिहास के संकट के दिनों में की गयीं कि सावव' 
जन्म से स्वतन्त्र है, स्वतन्त्रता हेमारा जन्म सिद्ध अधिकार है, ये सभी 
सहज तुच्छुता मानी जायेग्री ) जब तक यह न॑ समझ लिया जाय, उसे 
केवल मामूली सिद्धान्त न माना जाय वरन्‌ वैज्ञानिक ज्ञान के आधार पर 
देखा जाय कि मानव में विकास की अनन्त सम्भावनाएं निहित हैं मौर 
स्वतंत्रता का आंदश्श उनको प्राप्त करना है। एक बार इसको स्वीकार 
कर छिया जाय तो हमें स्वतस्त्रता का मानदण्ड मिल जाता हैं। समाज की 
स्वतंत्रता का नाप इन्ही बातों से हो सकता है कि उसके अन्तर्गेत व्यकित को 
किस सीमा तक अपनी क्षमताओं को विकसित करने का अवसर उपलब्ध 
कराया जा सकता है। ऐसे देश हैं जो शक्तिशाली हैं और स्वतंत्र हैं लैकित 
उनके निवासी जंजीरी में जकडे हुए हैं चाहे वह जंजीरें सोने की ह्टी क्‍यों 

न हो। अतः मानव जाति झूठे आदर्शो के दलदल में न फंसी रहे, हमें प्रगति 
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के मानदण्ड स्थिर करने चाहिए / यदि किसी विशेष समाजिक संगठन में 
मानव की स्थिति पहले से अच्छी नही है तो यह केसे कहा जायेगा कि बीसवी 
शताब्दी में प्रगति हुई है जो उन्‍नीसवी शताब्दी मे नहीं थी । प्रमति समय के 
कालक्रम में बाद का आना ही नही है। हम समय के परिवर्तन के साथ प्रगति 
को एक ही मानदण्ड से जांच सकते हैं--कि व्यक्ति की उसमे स्थिति क्‍या है। 
उसमें व्यक्ति को--पुरुष अथवा स्त्री को---अपनी क्षमताओं को विकसिक करने 
के कितने अवसर उपरूब्ध है जिससे कि पहले से अच्छे, अधिक विकसित और 
अधिक अच्छे मानव प्राणी बन सकें और स्वतत्रता की आकाक्षा और सत्य 
की खोज की दिशा में उन्होंने कितनी प्रगति की है । इस मानदण्ड से ही हम 
यह जान सकते हैं कि हमने भुतकाल से कितनी प्रगति की है और भविष्य जो 
अंधकारमय ओर निराशाजनक लगता है उसमे मानव प्रगति के नष्ट होने 
का वया खतरा है। 


जब हम यह्‌ मांग करते हैं कि प्रत्येक वस्तु का मानदण्ड मानव होना 
चाहिए, तो कोई नई बात नहीं कहते है। दर्शन के एक प्रमुख संस्थापक 
प्रोटागोरस ने ढाई हुजार वर्ष पहले यही वात कही थी । फिर भी ऐसा प्रतीत 
होता है कि मानव जाति अपनी आत्मा को भूल गयी है! कार्ल माक्स ते कुछ 
मुक्ति दिलाने वाले सिद्धान्तों का फिर से प्रतिपादन किया, जिन्हे लोग सर्व- 
हारा की तानाशाही के मसीहा के रूप में आदर देते हैं । सर्वहारा की ताना- 
शाही के समर्थक काल्पनिक समप्टिवादी अहंकार की बलिवेदी पर व्यवित का 
बलिदान करने की मांग करते हैं। कार्ल मास ने कहां था (मानव, मानव जाति 
का मूल है ।” यह बात प्रोटागोरस के कथन से अधिक स्पष्ट थी। प्रोटागोरस 
का कहना था कि सभी मूल्यों का आधार मानव है। काल मारक्स ने उस पु राने 
दाशंमिक के कथन मे उन्नति की क्योकि कार्ल साकस के समय में उसके पास 
अधिक वंज्ञानिक ज्ञान था। इस सिद्धान्त का अर्थ क्‍या है? पहले आदमी 
आंता है और उसके बाद मानव जाति अथवा मानव समाज । व्यक्ति समाज 
से पहले है जिसका अर्थ है कि मानव के विकास के पूर्व शारीरिक विकास की 
जो प्रक्रिया शुरू हुई थी उसी क्रम में मानव की क्षमताओ के प्रकट होने की 
प्रक्रिया चलती रहती है। साधन के लिए साध्य का बलिदान नहीं करना 
चाहिए । इसी आधार पर हम कहते हैं कि मानव सभी सामाजिक प्रगति का 
मानदण्ड है । माक्संबाद के दर्शन का भी यही सार तत्व है। इसकी समप्टि- 
वादी व्याख्या से अधिनायकवादी रूप प्रकट होता है । 

लेकिन हम स्वप्नछोक की रचना नहीं करना चाहते हैँ । हमारे कहने 
का इतना ही तात्पय है कि एक क्रान्ति के बाद मानव को पहले की अपेक्षा 
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पाई गुना अधिक स्वतंत्रता मिसनी चाहिए और बाद की क्रान्ति कै बाद उसे 
उससे भी अधिक स्वतंत्रता मिले और उसऊी स्थिति में अधिक सुधार हो। 

बन्यया स्वतंत्रता की बात एक अध्यात्मिक कल्पना मात्र रह जाती है। 
व्यवितगत स्वतंत्रता, जो प्रगति का आधार है उसके अनादर के कारण कुछ 
सनकी विचारक अति के विचार की निन्‍दा करने लगे हैं। वे लोग यह कहते 
हैं फि इतिहास यदि केवल घटनाक्रम है तो इतिहास में कोई प्रगति नहीं होती । 
इसके उत्तर में हयें घटनाक्रम के महत्व को सिद्ध करना है और उसको, 
घटनाक्रम में मानव की स्थिति और उसके महत्व के आधार पर किया जा 
सकता है। यदि मानव की प्रगति की प्रौद्योगिक विकास और उससे उत्पन्त 
मानव श्रम की उत्पादकता की वृद्धि से आका जायेगा, तब तो मानव 
(व्यक्ति) का लोप ही हो जायेगा । बौद्धिक सँनिक अनुशासन और मानव की 
सुजन शवित के मानकीकरण से यदि प्रगति को नापने का प्रयास किया 
जायेगा तो वह प्रतिक्रिया ही अधिक होगी। सम्यता का यह एक आश्यापूर्ण 
लक्षण है कि वह ऐसी भौतिक स्थितियां उत्पन्न करती है जिसमे स्वतंत्रता 
के आदर्श को पहुंच के अन्दर लाने की सम्भावना बढ जाती है। किसी भी 
समय समाज मे, जिसे समानता के आधार पर सगठित किया गया हो और 
जिसमें मुक्ति दिलाने वाले दर्शन को स्वीकार किया जाता है तो उसमें व्यक्ति 
को अपनी क्षमताओं को विकसित करने का अधिक अवसर उपलब्ध होगा । 
सभ्यता मानव (व्यक्तित) पुरुष और महिला को स्वतत्रता के मार्ग पर आगे 
बढ़ाती है। इसी आधार पर उस्ते प्रगतिशील कहा जायेगा। यह सम्य पुरुषो 
और महिलाओ पर आश्रित होगा कि वे अवसरो का कितना उपयोग करने 
के योग्य हैं । उन लोगो पर सानवों पर छग्रे बन्धनो को सम्राप्त करके मानव 
की स्वतन्त्रता को अधिक व्यापक आधार देने का प्रयास करना चाहिए। 


हमने स्वतंत्र भारत के संविधान का ससविदा तेयार किया है जिसका 
साराश इन सिद्धान्तो के अन्तिम भाग में दिया गया है। इसमे ऐसे राजनीतिक 
सगठन की तस्वीर ग्रस्तुत की गयी है जो रेडिकल्वाद के दर्शव के आधार पर 
है। लेकिन उसमे इस बात को भी कहा गया है कि जब तक अधिक से अधिक 
पर्या मे लोग इन सिद्धान्तो से प्रेरित नहीं होये तव॒ तक उस तस्वीर को 
व्यावहारिक रूप नही दिया जा सकेगा । इसके लिए हम राजनीतिक पार्टी 
क्रो संगठित कर रहे है जो इन विचारो को आये बढायेगी और जो सामाजिक 
युननिर्माण के लिए नया रास्ता निकालेगी | पुराने मूल्यों के पुनर्मूल्यांकन 
और वैज्ञानिक ज्ञान के आधार पर हमने एक नये राजनीतिक सिद्धान्त को 
'यापित किया है। उसको व्यवहार मे लाने के लिए हमारी राजनोतिक 
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बारां की आवश्यकता है। जिस प्रकार मोतव समाज पा घूल है उसी आधार 
पर रेहिकल हेमोक्रेटिक समाज का मूल रेंडिकल डेगोफ्रेटिक पार्टी है जिसमे 
सामुहिक उत्तरदायित्व और व्यवित पी स्वतंत्रता में परस्पर विरोध नहीं 
रहेगा । छोग अपने सामाजिक उत्तरदित्व को स्वयंक्नवक के रूप में पूछ 
करेंगे और स्वतंत्रता की आकांक्षा की पूर्ति व्यक्ति अपनी हामतताओं मे 
विकप्चित कर और प्रन्‍कुटित करके पूरा करेंगे। यह कहने का तात्पयें है कि 
व्यक्ति अपने व्यक्तित्व पर जोर देते हुए समाज के सदस्य के रूप में अपनी 
सामाजिक उपयोगिता बढ़ा कर समाज अथवा समूह के जीवन और प्रगति में 
अपना योगदान करेगा । सामाजिक स्वाधीनता स्वतंत्र ब्यवित की बिजण 
होगी और सभी व्यक्तियों को औसत स्वर्तत्रता को प्राप्त करने और उसका 
उपभोग करने की स्वतंत्रता रहेगी। रेंडिकक् डेमोढ़ेटिक पार्टी में स्वतंत्र 
पुरुष और महिलाएं सदस्य होगी । उसमें ऐसे लोग नहीं होंगे जो अपनी 
स्वतंत्रता को फौजी अनुशासन के नाम पर पार्टी की समरपषित कर दें जो 
स्वतेत्र॒ता के छिए संघर्ष का दावा करती हो। हम अपने उदाहरण से यह 
दिखामेंगे कि आरम्भ में पुएप और महिलाएं जो स्वतेंत्र संसार की रचना 
करने की अभिलापा रखते हैं वे स्वयं भी आध्यात्मिक इृप्टि से स्वतंत्र हो 
सकते हैं. ५ यदि अब भी यह समझा जाता है कि स्वतंत्रता समाज के आधथिक 
पुननर्तिर्माण पर ही जाश्षित है तो हमे इस बेकार की अंधी दोड़ से अछग हो 
जाता चाहिए। क्योंकि ऋ्राति के पुराने तरीके अब व्यावहारिक नहीं रह गये 
हैं। भविष्य में समाज अधिक समानता के आधार पर बनेगा और उसी के 
अनुपात में समाज के सदस्य के रूप में व्यक्ित-पुरुष और महिलाओ को न्याय 
और समानता के गुणों से सम्पत्न किया जा सकेगा । ऐसे व्यगितयों फो एक 
स्थाल पर एकत्र करने का काम रेडिकल डेमोक्रेटिक गार्टी को करता पड़ेगा 
और स्वतंत्र व्यवित-पुरुष और महिछा, भावी समाज के स्वतंत्र व्यक्तियों के 
अनुरूप बन पर्केंगे । ; 
आज के निराश और पय्नप्ट संसार के सामने रेडिकल डेमोक्रेटिक 
पार्टी सपने नये राजनीतिक सिद्धान्त और राजनीतिक व्यवहार की मशारू 
लैकर आयी है। हमने मातव इतिहास के संकट काल में सभ्य मानव जाति के 
लिए एक नया मारे प्रशस्त किया है। हमें इसके सन्देश का प्रचार करना है 
जो आज के समय की आत्मा का प्रतिनिधित्व करता है। देश के घतैने-कोने 
५ ओर अधिक से अधिक झंस्या में छोगो तक हमें इस सन्देश का प्रचार करता 
कक दीप दिकल देमोकरेटिक पा में शामिल हों। देश में रेडिकल डैसो- 
"पी आान्दोहन के बढने से हमारे देश में व्याप्त लिएणा का वातावरण बदला 
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जा सकेगा। भविष्य की आश्चापूर्ण तस्वीर की आवश्यकता केवल भारतीय 
जनता पल ही नही वरन्‌ धमत्त मानव जाति के लिए उत्तकी आवश्यकता 
है। इसीलिए हम कहते हैं कि हमारा दर्शन विश्वव्यापी मानववाद है। हम 
फह्ठेते हैं फि भारतवासी तव तक स्वतंत्र नही दो सकते जब तक कि जर्मनी 
अथवा रूस के लोग गुलाम रहें । हमारा आदर्श तो विश्व-राज्य की स्थापना, 
विश्वव्यापी आधार पर मानव भ्रातृत्व और सम्पूर्ण मानव जाति के सहकारी 
राज्य की स्थापना के रूप में पुरा होगा। हमारा निश्चित मत है कि ससार 
के वर्तमात संकट को राष्ट्रीय राज्यों की सीमाओं में रह कर सुलभाया नही 
जा सकता । हमने यह देस लिया है कि समाजवाद की स्थापना से भी एक 
राष्ट्रीय राज्य की स्थापना हुई है। जब एक प्रकार के राष्ट्रीय राज्य थे तो 
उनमें परस्पर युद्ध होते थे । और अब दो प्रकार के राज्यों की स्थापना होगी 
तो उनमें विनाशकारी टकराव हो सकता है जिसमें समस्त सम्यता और 
समस्त मानव जाति हो नष्ट हो जायेगी। 

इसलिए पूंजीवादी और समाजवादी राष्ट्रवाद, दोनीं को, दुसरे शब्दों 
में समष्टि की बलिवेदी पर व्यक्ति की स्वतंत्रता के बलिदान की पद्धति को 
समाप्त किया जाना चाहिए । स्वतन्त्र समाज की स्थापना स्वतत्न व्यक्तियों के 
आतृत्व के आधार पर की जानी चाहिए और उसमें व्यक्तियों के सावंभौम 
सत्ता के अधिकार की भ्रतिष्ठा होनी चाहिए यही हमारा सन्देश है। कुछ 
समग्र तक हमारी आवाज अरण्य रोदन सी प्रतीत होगी लेकिन धीरे-धीरे 
अधिक सोग उसे सुनेंगे। अब उसका दमन नही किया जा सकता और न 
उसकी उपेक्षा ही की जा सकती है। यह नवस्वतेत्र मानवता की आवाज है 
और उसकी शक्ति अपराजेय है । आज जव हम भारत में यह आवाज उठा 
रहे है तो यह सम्य संसार के दुर-दूर के देशों मे पहुंच रही है। समय की 
आत्मा विचारो के एक नये आदृत्व को पैदा कर रही है और समस्त मानव 
जाति के सामते स्वतंत्रता और प्रगति का नया मार्ग प्रशस्त कर रही है। 


रेडिकल डेमोक्रोेटिक पार्टी के बम्यई में झायोजित तोसरे अखिल भारतीय 
अधिवेशन मे 27 दिसम्बर, 946 को एम. एव, राय का समापन भाषण । 


0 साम्यवाद के पार 


परिशिप्ट एक 


रेडिकल डेमोक्रेसी (उग्र लोकतंत्र) 


रेडिकत डेमोक्रेटिक पार्टी की ओर से पिछले 25 वर्षों से चल रहे 
मौलिक, दाशनिक और राजनीतिक सिद्धान्तों का आन्दोलन चलाया जा रहा 
है। इसी अवधि के अनुभव के आधार पर उनको मूर्तरूप देना अब सम्भव हो 
गया है। पार्टी की कार्यक्रम और राजनीतिक व्यवहार इन्ही मौलिक 
सिद्धान्तों के आधार पर विकसित किये गये हैं। वर्तमान जटिल राजनीतिक 
परिस्थिति मे पार्टी को प्रभावशाली ढंग से काम करके इसके रूदयों को प्राप्त 
करना है। ये सिद्धान्त रेडिकल डेमोक्रेसी (उग्र लोकतंत्र) आन्दोलन से 
निकले हैं और उनको विकसित करने में और सूचनाएं एकन्न करने मे पार्टी 
के सदस्यों ने मार्ग निर्देशन किया है। मई, 946 के देहरादुन में असिल 
भारतीय राजनीतिक शिविर में सम्बन्धित प्रश्नों पर विचार-विमर्ण किया 
गया और उसकी बाद पार्टी के सभी स्तरों पर इन पर विचार-विमर्श चलता 
रहा। इस विचार-विमर्श फे क्रम में अखिल भारतीय रेडिकल डेमोक्रेटिक 
वार्टी के वस्थई अधिवेशन में रेडिकल डेमोक्रेसी के मौलिक सिद्धान्तों को 
स्वीकार कर छिया गया है। 
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परिशिष्ट दो 


रेडिकल डेमोक्रेसी के सिद्धान्त 


[ 946 के दिसम्बर मास में बस्वई मे रेडिकल डेमोक्रेटिक पार्टी के 
अखिल भारतीय सम्मेलन मे बाईस सिद्धान्तों को स्वीकार किया गया था और 
बाद में उन्हें 'प्रिसिपल्स ऑफ रेडिकल डेमोक्रेसी' (रेडिकल डेमोक्रेसी के 
सिद्धान्त ) शीर्षक से प्रकाशित किया गया था । उनमें से सिद्धान्त संख्या ! 9 
और 20 को 948 में सशोधित किया गया था, जब यह अनुभव किया गया 
कि मौहिक मानववाद के सिद्धान्तो को स्वीकार करने के बाद रेडिकल 
डेमोक्रेटिक पार्टी का पार्टी के रूप में गठन अनुपयुक्त हो गया है। उसी 
आधार पर रेडिकल डेमोक्रेटिक पार्टी को भंग कर दिया गया था। मूल सिद्धान्त 
सर्या 9 और 20 संशोधन के पूर्व जिस रूप मे थे, उनको भी इस परिशिष्द 
के अन्त में दिया जा रहा है। ] 


एक 

मानव समाज का मूल आधार है। सामाजिक सहयोग के आधार पर 
व्यक्तिगत क्षमताओं का विकास होता है लेकिन व्यक्ति का विकास ही सामा- 
जिक प्रगति का माप है। समुदाय के लिए व्यक्तियों का अस्तित्व होना आवश्यक 
है। व्यक्ति की स्वतंत्रता और कल्याण के बिना सामाजिक स्वतंत्रता और 
प्रगति काल्पनिक आदर्श हैं, जिनको कभी साकार नही बनाया जा सकता । 
यदि व्यक्तियो का कल्याण वास्तविक है तो व्यक्ति उसका उपभोग करता है 
किसी भी भाँति समप्टिगत अहंकार को मानव जाति के किसी समुदाय मे 
प्रतिष्ठित करने से (चाहे वह राष्ट्र, वर्ग आदि के रूप में हो) व्यवहार में 
मानव का बलिदान हो जाता है। सामुदायिक कल्याण व्यक्तियों के कल्याण 

के रूप मे व्यवहार में आता है । 

दो 4 

मानव प्रगति की आकाक्षा में स्वतंत्रता और सत्य की सोज सम्मिलित 
रहती है । स्वतंत्रता की खोज--उच्च स्तर पर बुद्धि और भावना-- मानव मे 
उसके प्राणिगत विकास और अस्तित्व के संघर्ष के क्रम मे मानव को प्राप्त होते 
हैं। सत्य की सोज इसी प्रवृत्ति की सहयोगी वृत्ति है। प्रकृति के अधिकाधिक 


ज्ञान से मानव प्रकूति के अत्याचार से अपने को मुक्त करता है और अपने 
लिए उपयोगी भौतिक और सामाजिक वातावरण बनाता है। सत्य ज्ञान का 
परिमाण है । 
तीन 
विवेकपूर्ण मानव के प्रयास का उद्देश्य व्यक्तिगत और सुमदाय का 
कल्याण है। इससे ही स्वतंत्रता लगातार बढ़ती जाती है । मानव की क्षमताओं 
के ग्रतिवधो का शने: शर्नें: लोप ही स्वतेत्रता है। मानव समाज में मानव के 
व्यक्ति का महत्व है, उसे सामाजिक व्यवस्था का पूर्जा नहीं माना जाना 
चाहिए। किसी भी सामुदायिक प्रयरस और सामाजिक सगठन मे व्यक्ति की 
प्रगति और उसकी स्वतंत्रता के महत्व के आधार पर ही उस समाज की प्रगति 
को मापा जा सकता है। किसी भी समप्टि के प्रयास मे व्यक्तियों को कितना 
लाभ पहुँचता है, उमी के आधार पर उसकी सफलता को नापा जा सकता है। 
चार 
नियमबद्ध भोतिक प्रकृति की पृष्ठभूमि में उत्पन्न मानव प्राकृतिक रूप से 
विवेकशीछ प्राणी होता है । तक शक्ति उसकी शरीरिक क्षमता है जो उसकी 
इच्छा के विरुद्ध नही है। बुद्धि और भायना दोनों को समान शारीरिक आधार 
पर समझाया जा सकता है। अत. ऐतिहासिक निश्चयवाद से इच्छा की 
स्वृततश्नता को अलग नही किया जा सकता है। वास्तविकता तो यह है कि 
मानव की इच्छा ही सबसे शक्तिशाली कारक है। अन्यथा विवेक द्वारा 
निर्धारित ऐतिहासिक प्रक्रिया मे क्रान्ति की कोई सम्भावना ही नही रहेगी। 
विवेक और विज्ञान के आधार पर विकसित निश्चयवाद की कहपना को 
धामिक आधार पर अपनाये जाने वाले भाग्यवाद अथवा नियतिवाद से मिला- 
कर भ्रम नही उत्पन्न किया जाना चाहिए । 
पाँच 
इतिहास की आशिक व्याख्या भौतिकवाद की गलत व्याख्या के आधार 
पर की जाती है| उसमे द्वतवाद की कल्पना की जाती है जो एक सत्तात्मक 
भौत्तिकबादी दर्शन के विरुद्ध है। इतिहास एक निश्चयात्मक प्रक्रिया है, 
लेकिन उसके एक से अधिक का रण होते हैं। मानव की इच्छा भी उनमे से एक 
है और उसे प्रत्यक्ष रूप से किसी आ्थिक प्रेरणा से जोड़ा नही जा सकता है । 


परिस्थितियों की चेतना प्रक्रिया, जो शरीरिक प्रक्रिया भी है, उससे 
विचारों का जन्म होता है। लेकिन एक वार विचार के जन्म के बाद उस 
विचार का अस्तित्व हो जःवा है और फिर वह अपने नियमों से नियंत्रित होता 
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है। विचारों की गतिशीलता सामाजिक विकास प्रक्रिया के समरानान्तर रूप 
से चलती हैं और वह एक दूसरे को परस्पर प्रभावित करती है। लेकिन मानव 
विकास क्रम में किसी एक विशेष स्थिति में ऐतिहासिक घटनाओं और 
बिचारो के आन्दोलन के सम्बन्ध को निश्चित रूप से नहीं बताया जा 
सकता। (विचार का यह प्रयोग सामान्य दाश्शनिक बर्थ में म्रिद्धान्त भथवा 
विचार पद्धति के अर्थ में किया गया है ) | सांस्कृतिक स्वरूप और नैतिक 
मूल्य केवल सेद्धान्तिक ऊपरी ढाँचा नहीं है जो आधिक सम्बन्धों के आधार 
पर बना है। उनका निर्धारण ऐतिहासिक है और विचारों के इतिहासपरक 
तके से उनका निर्धारण होता है । 
सात 
स्वतंत्र संसार की रचना के लिए क्रान्ति को समाज की माथिक व्यवस्था 
के पुनर्मंठन से आगे जाना चाहिए। राजनीतिक सत्ता के अधिग्रहण मात्र से, 
दलित और उत्पीड़ित वर्गों के नाम से और उत्पादत के साधनों से निजी स्वा- 
मित्व को खत्म कर देने से यह जरूरी नही है कि समाज स्वतंत्र हो जाय। 
आठ 
स्वतश्ता के रूक्षय की प्राप्ति के लिए कम्युनिज्म और सोशलिज्म को 
माध्यम माना जा सकता है। उनसे रवर्तत्रता का रुढष्य प्राप्त होगा, इस बात 
को अनुभव से परखना चाहिए। ऐसी राजनीतिक व्यवस्था और आधिक 
प्रयोग की जो हाड़-मास के मानव को सामूहिक अर्हकार, (समष्टि के अ्कार ) 
के अधीन बना दे, उसे स्वतंत्रता प्राप्त करते का माध्यम स्वीकार नही किया 
जा सकता । ऐसा सामूहिक अहंकार राष्ट्र और वर्ग के आधार पर उत्त्त 
किया जा सकता है। एक ओर यह कहना कि स्वतंत्रता को नष्ड करने से 
स्वतञता उत्पन्न होगी, असंगत है । इस प्रकार से व्यक्ति की स्वतश्रता ग 
काल्पनिक सामूहिक अहंकार की बलिवेदी पर बलिदात कर दिया 2302 45५ 
कोई भी सामाजिक दर्शन अथवा समाज के पुननिर्माण की योजना, हे 
मानव के सावभौम सत्ता के अधिकार को मान्यता नहीं दी लाती नर उप 
व्यवितगत स्वतंत्रता को स्वीकार नहीं किया जाता वह छूछा आदर्श है 
और उसके द्वारा मानव की प्रगति और क्रान्ति के लिए केदल धीमित :ह 
योगिता ही हो सकती है। ही 
नो 
- राज्य समाज का राजनीतिक संगठन है 
हो जाने की कल्पना, अनुभव- से नष्ट हो गयी 
आधार पर नियोजित अर्थव्यवस्था के लिए भी 


और कम्युनिज्म में उसके छोप 
है। समाज के अधिकार के 
राजनीतिक तंत्र का अस्तित्व, 


प44. स्म्यवाद के पर एहघार 


निश्चित रूप से होना ही चाहिए। इस प्रकार के तंत्र पर नयी व्यवस्था में 
लोकतांध्रिक नियंत्रण के द्वारा ही स्वतंत्रता को सुरक्षित रखा जा सकेगा। 
राजनीतिक लोकतन्त्र और व्यक्ति की स्वतत्रता के आधार पर उपभोग के 
लिए उत्पादन को नियोजित करना सम्भव हो सकेगा । 
दस 
उत्पादन के साधनों पर राज्य के स्वामित्व और नियोजित अर्थव्यवस्था 
को अपना लेने मात्र से श्रमिक का शोषण अपने आप समाप्त नहीं हो जाता 
और न ऐसा करने से सम्पत्ति का समान वितरण ही होने लगता है। राज- 
नीतिक लोकतंत्र की अनुपस्थिति में आथिक लोकतंत्र स्थापित नही किया जा 
सकता और बिना आधिक लोकतंत्र के राजनीतिक लोकतत्र को भी बनाये 
रखा नहीं जा सकता है। 
ग्यारह 
अधिनायकवादी तानाशाह में अपने को लगातार सत्ता में रखने की 
प्रवृत्ति होती है । राजनीतिक अधिनायकवादी तानाशाही में कुशलता, सामु- 
दायिक प्रयास और सामाजिक प्रगति के नाम पर नियोजित आर्थिक 
व्यवस्था में व्यक्ति की स्वतंत्रता का सम्मान नही किया जाता । ऐसी दशा में 
समाजवादी समाज मे लोकतंत्र को अधिक ऊचे स्तर पर ले जाने की सम्भावना 
नही रहती । तानाशाही उसके घोषित लक्ष्य को नष्ट कर देती है। 
बारह 
संसदीय लोकतञ्न की बुराइयां भी अनुभव से प्रकट हो चुकी है।इस 
व्यवस्था मे जनता की सावं भौम सत्ता को प्रतिनिधियों को प्रदत्त अधिकार 
के रूप मे दे दिया जाता है| छोकतंत्र को प्रभावशाली बनाने के लिए यह 
आवश्यक है कि सत्ता जनता मे निहित हो और ऐसे साधन होने चाहिए 
जिनके उपयोग से वह सावंभौम सत्ता का प्रभावशाली ढंग से उपयोग 
कर सके | आज की स्थिति मे जनता को कुछ अवधि के बाद चुनाव के समय 
इस अधिकार के उपयोग का अवसर मिलता है । नागरिक समष्टि के हिस्से 
के रूप में मानव का व्यक्तित्व समाप्त हो जाता है, वह अधिकाश समय सभी 
उद्देश्यों के लिए शक्तिहीन हो जाता है। उप्के पास अपने सावंभौम सत्ता 
के अधिकार के उपयोग का कोई साधन नही है और शासनतत्र पर स्थायी 
रूप से उसका अधिकार नही रहता है। 
तरह 
“संसदीय लोकतंत्र की वंधानिक व्यवस्था ने उदारवाद के आद्श्षों को 
खो दिया है। मुक्त व्यापार की आधिक . व्यवस्था मानव द्वारा मानव के 
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झोपण को कानूनी मान्यता देती है। आधिक व्यक्ति की भाववा व्यक्तिवाद 
के मुवितदायी सिद्धान्त के प्रतिकुल है। इस भ्रष्ट विचार के स्थान पर यह्‌ 
बात स्वीकार की जानी चाहिए कि विवेक मानव का स्वाभाविक गुण है 
मोर उसमें नतिकता तभी हो सकती है जब वह विवेकी हो । नैतिकता अन्तः 
चेतना को प्रेरित करती है और अन्तः चेतना स्वाभाविक सहज इच्छाओं की 
चेतना है और परिस्थितियों की उस पर प्रतिक्रिया होती है। यह यांत्रिक 
शारीरिक प्रक्रिया केवल चेतना के आधार पर प्रकट होती है। अतः यह 
विवेक है । 
चोदह 
ससदीय लोकतंत्र का विकल्प अधिनायकवादी तानाशाही नहीं है! 
उसका विकल्प संघठित लोकतंत्र है जो वैधानिक लोकतांत्रिक व्यवस्था में 
नागरिक की व्यक्तिगत अशवतता को समाप्त करती है। संसद को राज्य के 
ढांचे को यूच्यात्मक शिखर होना चाहिए जिसके आधार में देश भर में संग 
हित जन समितियों के रूप में संगठित ठोकतत्र की इकाइया होनी चाहिए । 
इस प्रकार समाज के राजनीतिक संगठन के रूप में राज्य समत्त समाज के 
अनुरूप बन जायेगा और परिणामस्वरूप राज्य पर स्थायी रूप से लोकतातिक 
सियत्रण हो जायेगा । 
प्द्रह 
क्रान्तिकारी और स्वतत्रता दिलाने वाले सामाजिक दर्शन का मुस्य 

काम यह है कि वह इतिहास के इस आधारभूत सत्य पर जोर दे कि मातव 
अपने संसार का निर्माता है। वह विचारशील प्राणी है और वह व्यत्रित के 
हूप में इस गुणों से मुक्त है। मानव का मस्तिष्क उसका प्रधान उत्पादन का 
साधन है और उससे सबसे क्रान्विकारी वस्ठु उत्पल्त होती है। ब्रार्ति डे 
पहले ऐसे विधारों का हीना नितास्त आवश्यक है, जो मान्य /6462 
आलोचक हो । जब अधिक से अधिक व्यक्ति अपनी इस सृजवात्मक शव 

के प्रति सजग हो जाते हैं और उमसे संसार के परुवनिर्माण की अदयतरीर 


प्रेरणा उत्पन्न होती है और विचारों से वे अनुप्रावित होते हैं तथा हे स्वतेत्र 
अज्ज्वल्ति कर 


ब्यवितयों के समाज की रचना के आदर्श वी भावना अपने में प्र 
सेते है वो वे ऐसी स्थितियां उत्पन्य कर सकते हैं जिनमे लौकतंर को सम्भव 
बनाया जा सके । 
सौलह कि 
सामाजिक क्राति के तरीके और कार्यक्रम ऐसे होने चाहिए जिनसे 
सामाजिक प्रगति के मौतिक विद्धास्तो को बुनः लागू दिया जा सके। 
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स्वतंत्रता और विवेक सम्मत सहकारी जीवन के सिद्धान्तों की शिक्षा के प्रछार 
के द्वारा जनता में सामाजिक नवजागरण उत्पन्न करने का दृढतापूर्वक प्रचार 
किया जाना चाहिए। क्रान्ति के सफलता के बाद के सामाजिक-राजनीतिक 
लोकतान्ध्रिक संगठनों के आधारभूत संगठनों के माध्यम से नागरिकों को 
संगठित किया जाना चाहिए । सामाजिक क्रान्ति की सफलता के लिए नये 
सामाजिक जागरण से अनुप्र।णित छोगो की अधिक से अधिक आवश्यकता 
पड़ेगी। जनसमितियों के मठन और उनको नवजागरण आन्दोलन सै संबद्ध 
करने के लिए उनकी जरूरत पड़ेगी। क्रान्ति के कार्यक्रम को स्वतन्त्रता, तके 
और सामाजिक समरसता फे सिद्धान्त के बाधार पर विकसित क्रिया जाना 
चाहिए। उसमें सभी प्रकार के एकाधिकार और सामाजिक जीवन के निय- 
मन में निहित स्वार्थों को समाप्त कर दिया जायेगा । 
सत्तरह 
भौलिक छोकतस्त्र में समाज का आथिक पुनर्गठत होता आवश्यक है 
जिससे समाज मैं ध्याप्त मानव द्वारा मानव के शोपण की सम्मावना को नष्ट 
किया जा सके । समाज के सभी व्यक्तियों की भौतिक आवश्यकताओं को 
सस्तुष्ट करना उसकी पहली जिम्मेवारी हो गी जिससे व्यक्तियों की बौद्धिक और 
दूसरी मानवीय क्षमताओं के विकास की सम्भावनाएं उत्पन्न की जा सरके। 
नये आधिक पुनर्गठन के द्वारा मानव के जीवन स्वर को धीरें-धीरे ऊंचा 
उठाने की सुनिश्चित व्यवस्था की जायेगी | मौलिक लोकतांत्रिक राज्य की 
यही आधारशिला होगी । स्वतंत्रता के लक्ष्य की ओर लगातार अग्रसर होने 
की पहली शर्ते यह है कि मानव आ्िक रूप से स्वतंत्र हो । 
अदृठा रह 
नयी सामाजिक व्यवस्था की आर्थिक पद्धति मानव की आवश्यकताओं 
के परिप्रेध्य मे उपयोग के लिए उत्पादन और वितरण पर आश्वित होगी। 
उसकी राजनीतिक व्यवस्था मे सत्ता की प्रदत्त अधिकार के रूप में दुसरे को 
सौंपने को पद्धति नही अपनायी जायेगी क्योकि ऐसा करने से जनता को उसके 
अधिकारों से वचित कर दिया जाता है। उसमें समस्त जनता को प्रत्यक्ष रूप 
से हिस्सा लेने का अवसर जनसमितियों के माध्यम से दिया जायेगा। 
उसकी संस्कृति ज्ञान के सार्वेदेशिक प्रसार और न्यूनतम नियत्रण तथा 
अधिकतम अवसर प्रदान करने तथा वंज्ञानिक और सूजनात्मक प्रदृत्तियो 
को प्रोत्साहन देने पर आश्रित होगी । नये समाज की आधारशिता तर्क और 
विज्ञान होगा और अनिवार्य रूप से वह समाज नियोजित होगा। लेकिन 
उस योजना मे व्यक्ति की स्वतन्त्रता ही उसका सुरुष उद्देश्य होगा। तथा 
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परिणामस्वहूप वह ऐसा लोकतंत्र होगा जो स्वयं अपनी रक्षा कर सकेगा ! 
उन्नीस 

मौलिक लोकतंत्र, नये स्वतंत्र संसार के निर्माण लिए कटिबद्ध, 
आत्मिक रूप से स्वतंत्र व्यक्तियों के सामूहिक श्रयास से स्थापित किया 
जायेगा। वे लोग जनता के शासक की अपेक्षा उसके मार्यदर्शक, मित्र और दार्श- 
निक होगे । स्वतंत्रता के लक्ष्य के अनुरूप उसका राजनीतिक व्यवहार विवेक 
पर आश्रित होगा और इसीलिए वह्‌ नंतिक होगा। उनके प्रयास को जनवा 
में स्वतंत्रता की अकांक्षा बढ़ने से बल मिलेगा । अन्तत- मौछिक लोकतांतिक 
राज्य को जाग्रत जनमत और जनता के विवेक जन्य कार्यों से समर्थन 
मिलेगा । मौलिक लोकतात्रिक छोगों का यह विचार है कि सत्ता का कैखीय- 
करण स्वतंत्रता के अनुकूल नहीं है इसलिए मौछिक छोकतात्रिक लोग सत्ता 
के केस्द्रीयकरण के लक्ष्य को अपनायेंगे। 


बीस 

विश्लेषण की अन्तिम बात यह है कि नागरिकों 
समाज का ऐसा पुनर्गठन नही किया जा सकेगा, जो व्यवि पक 
अतिक्रमण किये बिना सबके लिए प्रगति और समृद्धि को लाने में दा 
हो | जनसमितिया नागरिकों के लिए राजनीतिक और नागरिक अधिकार 
की शैक्षणिक सस्थाओं का काम करेंगी) मौलिक लोकतांत्रिक राज्य वाई 
जनिक जीवन मे ऐसे तिरफेक्ष व्यक्तियों की ला सकेगा जो सत्ता 02072 ॥ 
शासनतंत्र मे ऐसे लोगों के आते मे वह किसी वर्ग विशेष के हिंतों के लिए 
शोषण का साधव नहीं बनेगा । आत्मिक हाप्टि से स्वरतेत्र व्यक्तियों 22५ 
में आते से ही गुलामी की श्यूखलाएं तोडी जा सकेगी और सभी व्यक्तिय। 
के लिए स्वतन्त्रता का नया ग्रुग आरम्भ हो सकेगा | 


की शिक्षा के बिना 
कत की स्वर्तत्रता का 


इक्कीस न 
मौलिकवाद विज्ञान और सामाजिक संगठन अमीर व्यक्त तथा समप्ठ 
जीवन में सुसम्बद्धता लाता है। वह स्वतंत्रता में नेतिक्बीद्धिक और साथ ही 
साथ सामाजिक परिमाण को जोडता है। वह सामाजिक प्रगति का व्यापक 
सिद्धान्त श्रस्तुत करता है जिसमें आधिक निश्चयवाद का इन्द्रात्मक न्याय 
भर विचादों की गतिशीलता को उचित स्थाठ देकर उसका समावेश किया 
जाता है। वह इसी पद्धति और कार्यक्रम से हमारे समय की सामाजिक 
क्राम्ति को पूरा करता है । 
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बाईस 
मौलिकवाद, प्रोटागोरस के उस सिद्धान्त को अधिरफर्भूत्‌ "मानता“है* 
जिसमें कहा गया है कि मानव सभी बातों का "मापदण्ड वा सइकारे के 
जाति का मूल मानव (माक्स) है वह स्वतन्त्र व्यक्तियों: 
आधार पर और नैतिक रूप ओर आध्यात्मिक रूप से मुक्त मानवों के सामू| 
प्रयास के आधार पर संसार में नया समाज वनाना चाहता है। 


परिश्विष्ट पर टिप्पणी 


आरम्भ में जो सिद्धान्त स्वीकार किये गये थे, उनमे !/9 और 20 
सिद्धान्त निम्न प्रकार से थे :-- 


उन्‍नीस 


मौलिक लोकतन्‍्त्र का आदर्श आत्मिक रूप से ऐसे स्वतत्र व्यक्तियों की 
राजनीतिक पार्टी द्वारा सामूहिक प्रयास से प्राप्त किया जा सकेगा, जो स्वतंत्र 
ससार के निर्माण के लिए प्रतिबद्ध हो | ऐसी पार्टी के सदस्य जनता के मार्ग 
दर्शक, मित्र और दार्शनिक के रूप मे काम करेंगे न कि उनके शासकों के रूप 
में । स्वतंत्रता के लक्ष्य के अनुरूप पार्टी का राजनीतिक व्यवहार विवेक और 
नैतिकता पर आधारित हीगा। जतता में जसे-जैसे स्वतंत्रता की आकांक्षा 
बढ़ेगी वैसे-वैसे पार्टी का विकास होगा। पार्टी जाग्रत जनमत के समर्थन और 
जनता के बुद्धिपूवेक किये गये कार्यो के परिणामस्वरूप सत्ता में आयेगी । यह 
विचार अपनाने के कारग कि स्वतंत्रता और सत्ता का केन्द्रीकरण परस्पर 
प्रतिकूल बातें हैं अतः पार्टी सत्ता के विकेन्रीकरण के लक्ष्य के अनुरूप काम 
करेगी । इस प्रक्रिया से वह राजनीतिक सत्ता प्राप्त करने में सफल होगी और 
इसी तक के आधार पर पार्टी राजनीतिक सत्ता का विकेन्द्रीफरण करके ऐसी 
स्थिति में ले जायेगी जिसमे राज्य पूरे समाज के समान हो जाये । 


बीस 


विश्लेषण की अन्तिम वात यह है कि समाज के पुनर्गठन के लिए 
तायरिकों का उन बातों के लिए शिक्षित होना जरूरी है, जो समान प्रगति 
और समृद्धि में बिना व्यक्तियों की स्वतत्रता का अतिक्रमण किये, सहायक हों । 
मौलिक लोकर्तात्रिक राज्य जनता के राजनीतिक और वायरिक अधिकारों की 
शैक्षणिक संस्था का काम करेगा उसके ढांचे और उसकी कार्य पद्धति से सावं- 
जविक क्षेत्र में छाभ से मुक्त व्यक्ति सामने आयेगे। ऐसे व्यक्तियों के समावेश 
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से राज्यततन्न किसी वर्ग विश्वेप के हितों की रक्षा कै लिए दूसरी के उत्पीड़न 
करने का तंत्र नही बनेगा । केवल आत्मिक रूप से स्वतंत्र व्यक्ति सत्ता में 
आने से ही गुलामी की म्भी श्सज़ाए तोड़ी जा सकेगी और सभी व्यक्तियों के 
लिए स्वतंभ्ता का नया युग आरम्भ हो सकेगा। 


।20 साम्यवाद के वार 


लेखकों का परिचय 


एम. एन. राय (मानवेन्द्र नाथ राय) 


मालबैन्द्रनाथ राप्प अनेक दृष्टियों से विक्क्षण व्यक्ति थे। उन्होंने 
क्रान्तिकारी और विचारक के रूप में अपनी विशिष्टता स्थापित की | क्रांति- 
कारी के रूप में उन्होंने अपनी निष्ठा और प्रतिबद्धता दिखायी! विधारक 
के रूप से उन्होंने गम्भीर और नये सामाजिक दर्शन का प्रतिपादन किया। 
सनके राजनीतिक जीवन में तीन चरण दिखायी देते हैं । उन्होंने उग्र राष्ट्र 
बादी क्रान्तिकारी के रूप में जीवन मे प्रवेश किया और बाद मे मे उतने ही 
उम्रकम्युनिस्ट के रूप में सामने आये और अन्त में रेडिकल मानववादी 

(विचारक के रूप में उन्होने अपना सेद्धात्तिक योगदान किया । उन्होंने रेडि- 
कल मानववाद के दर्शन का प्रतिपादन किया जो भविष्य के लिए सार्थक 
दरशनों मे से एक सिद्ध हो सकता है । 

' मानदेस्द्रनाथ राय का जन्म 2 मार्च, 887 को पश्चिम बंगाल के 
एक गांव के ब्राह्मण परिवार में हुआ था। उनका मूल नाम नरेन्द्रनाथ 
भट्टाचायें था। जब वे 4 वर्ष के थे तव से ही क्रान्तिकारी कार्यों में संलग्न 
हो गये । थे अनेक राजनीतिक अपराधों और पड्यल्‍्त्र काण्डों से सम्बन्धित 
थे। गतीन मुखर्जी के नेतृत्व में उन्होने अपने सहयोगियों के साथ ब्रिटिश 
राज्य को उखाड़ने के लिए सशस्त्र क्रान्ति की योजना बनायी थी। जब प्रथम 
महायुद्ध झुरू हुआ, उठ सम जर्मन दूतीं से भारतीय क्रान्तिकारियो के लिए 
शस्म्रास्त्र पाते का वचन लिया गया। 95 में शाय जमंनी से शस्त्रास्त्र 
लेने के छिए जावा गये | उस योजना के विफत हो जाने के बाद उन्हें दुबारा 
जावा भेजा गया ) उसके बाद शस्त्रास्त्रो को पाने के प्रयास मे एक देश से 
दुसरे देशो मे गये । इस वीच मे उन्होंने अनेक छदूम नामों से जावा से 
जापान, जापान से चीन, चीन से पुनः जापान की यात्रा की और फिर जूत 
है 39 १6 भे सेनफ्रांसिस्को पहुंचे । उसके कुछ समय बाद बमरोका मित्र राष्ट्रों 
के पक्ष में युद्ध में शामिल हो गया । राय और कुछ अन्य भारतीयों पे विरुद्ध 
'सेनफ्रांसिस्कों में एक पड्यन्त्र काण्ड चलाया गया। राय अमरीकी पुछितत 
को चकमा देकर मैं क्सिको भाग गये । इस अवधि में उन्होंने समाजवाद और 
कम्युलिज्म का अध्ययन किया था और समाजवाद से प्रभावित हो रये थे | 


अधिवेशन में उन्होंने मेक्तिकन सोशहिस्ट पार्टी को कम्युनिस्ट पार्टी का रूप 
दिया । इस प्रकार सोवियत संध के बाहर पहलो कम्युनिस्ट पार्टी के थे 
संस्थापक बने । 

राय को कम्युनिस्ट अन्तर्राष्ट्रीय संघ की दूसरी कांग्रेस में भाग लेने 
के लिए मास्को आमस्वित किया यया। वह कांग्रेत जुल्नाई-अगस्त, 920 
में होने वाली थी। उस अधिवेशन से पहले राय मास्को पहुंच गये और वहाँ 
उपभिवेश्ञों--भारत और चीन--के स्वाधीनवा आन्दोलन के सम्बन्ध में 
विज्ञार-वितिमय किया । राष्ट्रीय मुबित आन्दोलनों में उपनिवेशों के पूंजीवादी 
वर्गों की भूमिका के प्रश्व पर राय का लेनिन से मतभेद गा । लेनिन के सुझाव 
पर राष्ट्रीय और उपनिवेशों के स्वाधीनता आन्दोलनों के सम्बन्ध में लेमिन 
की थीसिस के साथ राय की थीसिस भी क्रम्पुनिक्ट अन्तर्राष्ट्रीय संध की 
दूसरी कांग्रेस में पेश की गयी । कांग्रेस में उन दोनो सिद्धान्त पत्र (यीलिसों) 
को स्वीकार किया गया। 

कम्पुनिस्ट अन्तर्राष्ट्रीय संघ की नीति निर्धारक समितियों मे राय को 
उ5य स्थान अदान किया गया ) उत्त मय उसका मुख्य कार्य भारत मे ४५४६३ 
विस्ट आन्दोलन विकसित करना था उन्होंने भारत में अनेक कम्पुनिस्ट नेताओं 
और साहित्य को भिजवाने की व्यवस्था की । उनकी गणना भारतीय कस्यु- 
तिस्ट पार्टी के सस्थापक के रूप मे को जाती है। 

927 से स्टालिन ने रूसी कम्युनिस्ट पार्टी और कम्पुनिस्ट अन्तर्राष्ट्रीय 
सभी से ठेसे स्वतन्त्र विचारक नेताओं का सफ़ाया करने का अभियान धुछ्ू 
करने की नीति अपनायी। उन नीतियों का शिकार राय को भी बदाया। राय 
ने जर्मन कम्युनिस्ट अपोजिशन के पत्री में कुछ लेख लिखे जिनमें कम्युनिस्ट 
अन्तर्राष्ट्रीय सच की कुछ नीतियो की आलोचना की गयी । इस अभियोग मे 
राय को 929 मे कम्युनिस्ट अन्तर्राष्ट्रय सघ से निकाल दिया यया । हे 

हाय ने तब भारत लौटने का मिश्वय किया। वे यह जानते ये व 
भरत से गिरफ्तार किये जायेंगे और हरुम्दी अवधि का कारावास उन्हें दिया 
जायेगा। 924 के कानपुर पड़यन्त्र कष्ड के वे प्रमुख थे, लेकिन भारत से बाहुर 
हीने के कारण उन पर मुकदमा नहीं चल्ठ सका था । भारतीय स्वाघीनता आन्‍्दो- 

में भाग लेने के उहदेश्य से उन्होंने भारत लछौटना और लम्बी सजा भोगना 
स्वीकार किया | 
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राय दिसम्बर 930 में छद्म रूप में भारत लौटे और जुलाई, 93] 
में गिरफ्तार किये गये । कानपुर पड्यस्त काण्ड का भुकदमा चला जिसमें उन 
पर यह अभियोग था कि उन्होंने विटिश सरकार को उसाड़ते के लिए पड्यस्त्र 
किया था। उन्हें सेशन अदालत से 2 ब्षे के कठोर कारामास फा दण्ड दिया 
गया जो बाद में अपीछ में घट कर 6 बे का रह गया। 


अपनो सजा पूरी करने के बाद मानवेन्द्र नाथ राय 20 नवम्बर, 936 
को जेल से रिहा कर दिये गे । रिहाई के बाद उन्होंने एक यक्‍तव्य द्वारा 
जनता से भारतीय राष्ट्रीय कांग्रेस में छासो की संख्या में शामिल होने की अपील 
को इसके साथ ही उन्होने यह स्पष्ट किया कि राष्ट्रीय आन्दोलन को तब तक 
सुदृढ़ नहीं बनाया जा सकता जब तक कि उसको उमद्रवादी और लोकतान्त्रिक 
ने बनाया जाय उसका कहता था कि भारतीय राष्ट्रीय कांग्रेस को गाँव मौर 
ताहलुका काग्रेस कमेटियों के रूप मे नीचे से संगठित किया जाना चाहिए। 
का््रेस को छोकतास्प्रिक स्व॒तन्त्रत्ता के साथ-साथ कृषि सम्बन्धी में उप्र सुघार 
जाने के लिए सामाजिक-आधिक कार्यक्रम को अपनाना चाहिए। उमका 
विचार था कि भारतीय राष्ट्रीय कांग्रेस को गांव और तारुलुक्प कांग्रेस कमे- 
टियीं के विस्तृत आधार पर संगठित किया जाना चाहिए। उवकी योजना थी 
कि उपयुक्त समय जाने पर कांग्रेस को बेकल्पिक राज्य का रूप प्रहण करके 
संविधान सभा को घुलाना चाहिए, जो स्वतन्ध भारत के लिए संविधान 


बनाये । संविधान सभा को बुलाना ही लोकतान्त्रिक स्वतन्त्रता के लिए भार- 
दीय क्रान्ति का सूअपात करना होगा ६ 


मानवेन्द्र नाय राय के उग्रवादी कार्यक्रम के आधार पर उनके अनु- 
यायियों ने ग्रामीण और शहरी क्षेत्रो में काम करना शुरू किया । दो वर्ष के भीतर 
उनके प्रभाव की गणना होने कमी थी। 940 मे राय और उनके सहयोगियों 
की भारतीय राष्ट्रीय कांग्रेस को छोड़ना पड़ा क्योकि द्वितीय महायुद्ध में भारत 
की भूमिका के सम्बन्ध में गम्भीर मतभेद हो गया था । 


द्वितीय महायुद्ध की आरम्भिक अवधि में जब युद्ध सम्बन्धी बयानबाजी 
हो रही थी, उसके समाप्त होने पर जब अप्रैल, 9१0 में नाजो सेनाओं ने 
फ्रास पर आक्रमण किया उस समय राय ने द्वितीय महायुद्ध को फासिस्ट विरोधी 
युद्ध घोषित किया और उनका कहना था कि छोकतन्‍्त्र को बचाने के लिए 
यह आवश्यक है कि हर कीमत पर मित्र-राष्ट्रों का समर्थन किया जाय । 'यदि 
यूरोप में फासिज्म सफल हो जाता है तो क्लान्ति और भारतीय स्वतन्त॒ता की 
सम्भावना ही मिट जायेगी ।' राय ने उस समय विश्वास के साथ यह भविष्य- 
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बाणी की थी कि फासिज्म की पराजय से सम्राज्यवाद भी कमजोर हो या और 
उसकी परिणत्ति के रूप में भारत लोकतान्त्रिक स्वतस्वता के विकेट पहुँच 
जायेगा । 


भारतीय राष्ट्रीय कांग्रेस के नेताओं का मत उससे भिन्न था। उन्होने 
यहू घोषणा की कि भारतीय जनता युद्ध प्रयासों में तव ही सहयोग देगी जबकि 
ब्रिटिश सरकार भारत में राष्ट्रीय सरकार की स्थापना के लिए तैमार होगी, 
जिसको भारत की सुरक्षा और बेदेशिक मामलों पर पूरा स्वाग्रत्त अधिकार 
होगा राय ने शर्ते के साथ सहयोग देने की वात को अस्वीकार किया क्योकि 
उसका अभिप्राय यह था कि युद्ध प्रयासों का विरोध किया जाय मदि सरकार 
उनकी शर्तों को न माने । राय ने मह तर्क दिया कि भारत की लोकतान्यिक' 
स्वतन्त्रता के लिए फासिस्ट विरोधी युद्ध में मित्रराप्ट्रों की विजय आवश्यक है 
अतः हम उसमे सहयोग करने के लिए शर्तें नहीं रख सकते । इस मतभेद क्कै 
कारण ही राय और उतके सहयोगियों ते भारतीय राष्ट्रीय कांग्रेस छोड़ने और 
अछग नयी पार्टों की स्थापना करने का निश्चय किया। दिसम्बर, 940 मे 
इसी आधार पर रेडिकल डेमोक्रेटिक पार्टी की स्थापवा की गयी | 


दिसम्बर, 942 में ही राय ने यह विचार व्यक्त किया था कि फासिस्ट 
शवितयों की द्वितीय महायुद्ध में पराजय निश्चित है और भिन्रराष्ट्रों तथा 
ब्रिटेन में हो रहे सामाजिक-आधिक परिवतंनों के कारण युद्ध के बाद भारत 
का स्वतन्त्र होचा अवष्यस्भावी हैं। राय की यह भविष्यवाणी सत्य सिद्ध हुई) 
इतिहासकार इस वात पर सहमत हैं कि अन्तर्राष्ट्रीय फासिज्म की पराजय के 
कारण स्व॒तन्त्र शक्तियों के श्रभाव के परिणामस्वरूप भारत को राष्ट्रीय 


स्वतन्त्रता प्राप्त हुई है 


राय को जब यह स्पष्ट रूप से दिखाई देने लगा कि युद्ध पे फातिस्ट 
शक्तियों की पराजय निश्चित हो गयी है तो उन्होने युद्धोत्तर काल में भारत # 
पुमनिर्माण की समस्या की ओर ध्यान दिया । उन्हींने ।943 
क्रमशः भारतीय आधिक विकास के लिए 'जन योजना और 'स्वत्त्ल 
के राविधान का मस्तविदा' तैयार कराया। इन दस्तावेजों के द्वारा टाय 
को आधिक और राजनीतिक समस्याओं को अपना मौलिक मोगदान दिया। 
उस समय प्रचतित आधिक विचारों झे विपरीत राय ने जन योजना मैं देश 
के कृषि बिकास और लघु उद्योगों के विकास पर जोर दिया । जन योजना 


और 944 में 
त्रभारत 
ने देश 
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के अन्तगेत उत्पादन का लद्ष्य उपभोग की पूर्ति करना शो लोड उसका 
लाभ अजित करना नहीं था। आपिक यौजना का उद्देश्य जनता, 
आवश्यकताओं, भो जन, मकान, बस्तर, झिक्षा और चिकित्सी कई बार पा 
को पूरा करना था । स्वतस्ध भारत के संविधान के मसदिदे के भशञारन्भार 
तोय राज्य को देश भर में संगठित जन समितियों के आधार पर संगढित करना 
था। उन समितियों को कानून बनाने, विचाराधीन अधितनियमों पर अपना मह 
प्रकट करने और महत्वपूर्ण राष्ट्रीय मसल्ों पर जनता का अभिमत प्राप्त करने 
का अधिकार देने का प्रस्ताव था । जन प्रतिनिधियों को वापस बुछाने का भी 
अधिकार मसविदे में रपा गया था। जयप्रकाश नारायण मे बाद में जन समिः 
तियों को संगठित करने के लिए जिस विचार का प्रचार फिमा यह राय द्वार 
प्रस्तावित सवतन्त्र भारत फे संविधान मे मसविंदे से ही लिया गया है । 
सुद्ध के समाप्त होने के दाद राय ने कम्युनिज्म और गाएतंयाद में 
सिद्धास्तों फे प्रतिकूल अपने विचारो को प्रकट करना शुरू छिया। मार्य्सवार 
से मानव इतिहास में विचारों की भुमिका और नैतिक सयोदाओं के प्रश्त प' 
राय ने भिरन मत व्यवत किये। उन्होंने जो दाशनिक पिद्धान्त प्रतिपादित किसे 
हैं उनको ही रेडिकल मानववाद ये बाईस आधारभूत सिद्धान्तों के रूप में रपा 
गया है। उन्होंने नव मानववाद' का घोषणा-पत्र भी जारी किया । 
बाईस सिद्धास्तों के द्वारा रेडिकल मानवबाद का व्यवितगत और सामा- 
जिंक दर्शन का प्रतिपादन किया गया है। स्वतन्त्रता, विवेक और नैतिकता 
को इन सिद्धास्तों में मानव के शारीरिक विकास से उद्भूत बताया ग्रमा है। 
यह भी दिसाया गया है कि स्वतंत्रता की चाह और सत्य की सोज मानव के 
विकास में निहित है । इन सिद्धान्तों से इस बात पर जोर दिया गया है कि 
राजनीतिक और आधिक स्वतन्त्रता को अठग नही किया जा सकता है और 


यह भी बताया गया है कि किस प्रकार राजनीत्तिक और आधिक स्वतंत्रता 
को प्राप्त किया जा सकता है । 





इज उस फिड्धान्ती जौ फोेफणानात् फी थहुत थे बाद शय इस सिष्कर्ष 
पर पहुंचे कि छोकतन्त्र के आदर्श से दलगत राजनीति का मेल नहीं होता है 
और उसके सत्तामुलफ राजनीति मे गिर जाने का सतरा रहता है। राय का 
मह विचार था कि लीकतन्त्र में सत्ता जनता के सौछिक संगठनों विशेष रूप' 
से जन समितियों मे निहित रहनी चाहिए और उस पर राजनीतिक दल का 
प्रभुत्व नहीं होना चाहिए । उनका यह भी विचार था कि भारत जंसे देश में, 
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जहां अधिकांश मतदाता अशिक्षित हैं, उसमें दलगत राजनीति सत्ता के लिए 
सिद्धान्तहीन लड़ाई का रूप ले लेगी। इन्ही विचारों के कारण रेडिकक 
डेमोक्रेटिक पार्टी के कलकत्ता में हुए अखिल भारतीय अधिवेशन मे दिसम्बर, 
948 में पार्दी को समाप्त कर दिया गया और रेडिकल मानववादी आंदो- 
लन के सूत्रपात की घोषणा की गयी । 

राय ने रेडिकल मानववादी प्रिद्धास्तो के दौर में जो नये विचार 
विक्चित किये उनमे सहकारिता के आधार पर आधिक व्यवस्था को संगठित 
करने का विचार महत्वपूर्ण है। सहकारी आर्थिक व्यवस्था मे उत्पादन के 
साधनों पर न पूंजीपतियो का स्वामित्व रहेगा और न॑ राज्य का उन पर 
स्वामित्व होगा । उन पर श्रमिको का अधिकार होगा। राय का यह विचार 
था कि सहकारी अथेव्यवस्था पूंजीवादी और राज्य के स्वामित्व वाली दोनों 
व्यवस्थाओ से उच्चकोटि की है । 

राय महान बोद्धिक व्यक्ति थे । उनमें निरन्तर नय्रे विचारों का स्रोत 
बना रहूता था। उन्होने अपने समस्त जीवन में अपनी मेघा का उपयोग 
स्वतन्त्रता के आदर्श के लिए किया। स्वतन्त्रता से वे निरन्तर प्रेरणा लेते थे 
और उन्होंने अपने सम्पूर्ण जीवन मे इन्हीं आदक्शों का पालन किया । 


फिलिप स्प्रैट 


फिलिप स्प्रैट 929 में मेरठ कम्पुनिस्ट पड्यन्त्र में एक अभियुक्त थे। 
राय स्वय उसी अवधि में कानपुर पड्यस्त्र काण्ड के प्रश्ुख अभियुक्त माने 
गये ये  स्प्रैट इंग्लैण्ड के निवासी ये और ब्रिटिश कम्युनिस्ट पार्टी के सदस्य 
थे। 926 मे 24 वर्ष की आयु में वे भारत में साम्राज्यवाद विरोधी ग्रुदों 
को संगठित करने के लिए यहां आये। 936 में अपनी रिहाई के बाद 
फिल्प स्प्रैट भारत में ही बस गये | बाद मे उन्हीने बंगलौर से माईस 
इण्डिया” नामक साप्ताहिक पत्र प्रकाशित किया। बाद में मद्रास से प्रकाशित 
'स्वराज्य” नामक साप्ताहिक पत्र के सम्पादक बने। स्प्रैंट राय की पतिष्ठ 
मित्र थे और रेडिकल डेमोक्रेंटिक पार्टी के सक्रिम सदस्य थे। वह माक्सवाद 


726, साम्यवाद के वार 


के अन्ध अनुयायी नहीं थे । दूसरे महायुद्ध के तुरन्त बाद थे 'मानववाद' 
सिद्धान्त की और आकृष्ट हुए और ये स्वयं इस सिद्धान्त के प्रमुख प्रतिपादक 
बने गये। उन्होंने अनेक पुस्तकों छिखीं जिनमे 'गांधीवाद एन ऐनालिसिस! 
और "ए म्यू छुक ऑन माशिसिज्म' प्रमुख हैं। उनका देहान्त 969 में हो 
गया । 
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